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Seit icli den ersten Band meinei’ Vedainytliologie der- 
Offentliclikeit llbergab, ist eine Reihe wicbtiger Arbeiten, die 
denselben Gegenstand, sei es znsammenfassend sei es mono- 
graidiisch behandelten, erscbienen itnd hat mir Veranlassuug 
gegeben, meinen Weg aufs neue zii prfifen. Icii bin damals 
der Meinung geweseu, dass die vedische Mythologie sich auf 
sorgfaltige Exegese der Texte und anf den Kultus aufbauen, 
dass sie ein Zweig der Vedaphilologie sein miisse und 
klassisches Sanskrit wie Anthropologie nur als HOfswissen- 
schaften gegentiber dieser Aufgabe in Betracht komnien 
kbnnten. Bis heut bin ich bei dieser Meinung %'erblieben. 
„Oiir first duty is to tiy to interpret the Veda from 
itself “ *). Es liegt mir fern, den Wert der Yolkerkiinde 
fur die allgemeine Erkenntnis mythologischen Denkens Oder 
die Vorziige, die ein guter Kenner der spatereu Litteratnr 
Indiens fur die vedische Zeit mitbringt, zu unterschiitzen, 
aber es scheint mir, als ob man beganne, der vedischen 
Welt ihr Recht zii verkiirzen und zu vergessen, dass ihr 
Inhalt sich weder mit dem Gedankenkreise anderer, seien es 
arische, seien es stammverschiedene Volker deckt, noch mit 
dem der einheimischen klassischen Litteratnr. 

Der Anthropologie dtirfen wir nach zwei Seiten hin 
Dank wissen. Sie bewahrt uns vor der Einseitigkeit, iin 


*) M. Miiller, Contributions to the science of myth. II, 461. 
Hill eb rail <1 1 j Yedisclie Mythologie. 11. l 



Almenkult die einzige oder aucli nur die altesto Quelle 
mytliologisclier Gestalten zu selien ; sie zeigt, dass nicht nur 
die Erde, sondern aiich der Himmel mit seinen mannigfaclien 
Vorgangen das Denken des primitiven Menscken lebliaft be- 
sebaftigte und seiner Gotterwelt neue Gestalten zuflibrte. 
Ihr entnebmen wir einen Massstab, an dem wir die Ergeb- 
nisse unsrer Forscbung in Bezug auf ihre allgemeine Walir- 
scbeinlicbkeit in beschranktem Umfange prufen konnen. 
Wollten wir einigen unsrer Forsclier Recbt geben, die in 
vedischen Gottern Abstraktionen wie ,Gott Erreger', ,Gott 
derWeite', ,tucbtigen Wirker' und selbst an den Hinnnel 
versetzte Rennpferde sehen, wabrend zur selben Zeit Sonne 
und Mend, die sonst uberall mit bn Vordergrunde des 
Glaubens steben, keine Rolle spielen, so wurde die Ge- 
staltung des vediscben Pantheons von den bei andern Vblkern 
ermittelten Tliatsacben erlioblicb abweicben und auffallende 
Ziige tragen. Sie konnte dennocb ricbtig sein, aber die uns 
gegebene Mabnung diirfen wir beherzigen, die neuen Ergeb- 
nisse recbt eingebend zu prufen, ebe wir dem Glaubeu an 
ihre Ricbtigkeit uns liberlassen. 

Das Bild, welches wir durcb die Volkerkunde von den 
Gottern verschiedener Stamme erbalten, ist im Allgemeinen 
monoton. Es sind imnier dieselben Gestalten, die wieder- 
kehren, eiue trotz scbeinbarer FlUle bescbrankte Welt. Nicht 
viel anders aussert sich der Geist der vediscben Zeit. Audi 
ihre Mytbologie tragt trotz der Namenfulle einen eintbnigen 
Zug. „Der Mytbolog“, fuhrte icb an andrer Stelle aus, 
„gleicbt in gewissem Sinn dem Arzt, der aller Moglicbkeiten 
gewartig und alle Messer zur Hand, dennocb erwarten muss, 
inimer demselben Fall gegeniiber zu steben“. Wie wir ini 
Einzelnen entscbeideUj soilte nicht von Tbeorien, ware es 
aucb nur die von dem engen Zusammenbang der vediscben 
und klassischen Periode, sondern nur von moglicbst sorg- 
faltiger Durchdringung unsrer Texte abhangen. Wir diirfen 
nicht eine Vielbeit der Erscheinungen suchen, iim kiinstlicb 
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die A^edisclie Zeit zii beleben, iiocli eine Monotonie der Er- 
sclieimuigen scheuen, weiiii sie sicli als Ergebiiis eiiier dureh 
Theorien mbgliclist unbeeinflussten Interpretation der Qiiellen 
darstellt. Die Hunderte von Liedern, in deren Mittelpunkt 
Agni nnd wieder Agni, Indra nnd wieder Indra Oder Soma 
steben, verraten sclion an sicli die Einfonnigkeit der 
Glaubeuswelt. 

Es ist niclit scbwer, von Theorien anszugehen nnd im 
Texte ihre Bestatigung wiederzuflnden. Ich habe versucht 
in eiuer kleinen Scbrift, die ich nicht uur als Scherz aufge- 
fasst ■wissen'ivill, dies zii zeigen. Es ist keine vedische 
Stelle darin, die nicht richtig ware, nnd doch zeichuet sie, 
weil sie von eiuer Theorie beherrscht ist, ein sehiefes 
BildO- 

Mein Standpiinkt ist freilich nicht ganz modern. Eine 
TJntersuchuiig, die kein auderes Resultat zuwege bringt, als 
einige Sonnen-, Mond- nnd Windgotter, ein bischen Morgen- 
rote und wenig Ahnenkiilt, erfreut sich, wie ich weiss, nicht 
besonderer Gunst. Die Missgriffe, die die vergleichende 
Mythologie in grosser Zahl begangen hat, haben neben 
anderen B'’aktoren ohne Zweifel tell daran. Wer es vermGchte, 
in Indra etwa eiuen alteu Konig am Quellgebiet eines der 
Pandschabstriime nachznweisen, oder im Veda sichere Reste 
des Totemismus aufzufinden, wiirde freudigcren Beifall finden, 
als der etwas zuriickgebliebene Vertreter der Ansicht, dass 
Indra ein alter Sonnengott ist, der dritte oder vierte seines- 
gleichen, oder Brahmanaspati anstatt einer Abstraktion ein 
Mondgott und als soldier der Protektor alles Zanberwesens. 

Ich glaube, dass die Anthropologie selbst gegen ein 
solches Ergebnis im Ganzen wenig einzuwenden haben wiirde. 


*) Fritz Bonseus, die GStter des RV., eine euhem. SMzze. Ich hate 
gar keine Veranlassung, mich nicht als iliren Verfasser zii bekennen. 
Meinen Nanien hei ihrem Erscheinen zu nennen, ware jedocli witzlos 
gewesen. 
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Ilire Vertreter erlieben, wenn ich reclit verstelie, ilire Stimme 
Biclit gegen die Heiieitung von vieleii Gottern aus Natur- 
ersclieinungen , sondern nur gegen die Versuclie , init Hilfe 
linguistisclier Deutungen den Grundcliarakter der Goiter zu 
■bestimmen nnd liierin bin icli iangst derselben Meiirang. 
„No anthropologist, I hope, is denying that Nature-myths 
and Nature-gods exist". „We proclaime the abimdauce of 
poetical Nature-myths; we ‘disable’ the hypothesis that they 
arise from a disease of language" 1). 

Mit dem Uberblick iiber das, was mythologisch moglich 
ist®), ist der Nutzen ethaographiseher Arbeiten fiir den 
Vedisten noch nicht ei’schopft; es wird mit ihrer Hilfe auch 
moglich, manches isolierte Ergebnis unsrer Forschung besser 
zu verstehen. Wie in Eecht und Eitual, so haben in der 
Mythologie die Brahmanen an Volkstumliches angeknttpft; 
sie standen iiber, aber nicht ausser dem Volke. Die yedische 
Vorstellung vom Wesen des Mondes, der die Goiter mit 
Ambrosia speist, der ein Herr der Gewasser ist und Eegen 
zur Erde sendet, berlihrt sich, wie seither Eoscher gezeigt hat, 
eng mit den Anschanungen der klassischen Volker, bei deneii 
sie Tielleiclit altes Erbteil ist. Aber fur den Veda ist der 
Mond noch mehr, er ist ein gewaltiger Streiter, der mit dem 
Blitz kampft und die Stimme des Donners hat, „wie ein 
Stier mit Macht briillt", ein, wie von Oldenberg eingewendet 
worden ist, „beim Monde seines Wissens nicht zu beob- 
achtendes Phanomen" ®). Jenes PhEnomen haben primitivere 
Menschen beobachtet oder zu beobachten geglaubt. Das 
wird uns auch von einem ganz andern Volke, dessen Hilfe 
wir nicht zu verschmahen brauclien, beriehtet, den Botokuden. 
Sie sollen, sagt Tylor (Anf. der C. II, 299), „Taru, dem Monde, 


‘) Andrew Lang, Modern Mythology p. 133. 135. — Brinton, 
Eel. of prim, peoples p. 138 fif. 

2) Ausser Tylor siehe Brinton, 1. c. 

“) Oldenberg, Eel. d. V. 605. 
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deii liocLstea Platz miter dea Himmelskorpei*n zuerteilen, 
indein sie glaaben, dass er Donner and Blitz veranlasst, das 
Missraten der Gewaclise and Friichtliarkeit bewirkt“. Die 
vediselien Dicliter, die voia ,Bralleii‘ des Mondes spreclien, 
liaben also walu’scbeinlicli nur eine volkstumiiclie Anschaiiniig 
anf bewabrt, and es ist niclit ansere Ani‘‘gabe, sie darcli auser 
Wissen za verbessern. 

Aber abgeselien von dieser allgemeinea etlinograpliisclien 
Analogie, verbleibt wie jedem aaderen, so aaeb dem vediseben 
Volke eia in seinen eigenen Geschicken and VeiMltnissen 
begrlindeter Scliatz individaeller Aaffassangen, deneu die 
Etlinograpliie Parallelen niclit zar Seite stellen kann. Sonne 
und Mond haben, neben andern Ei’sclieinangen der Katar, 
den Geist der Yolker jeder Zeit and Basse lebliaft be- 
scMftigt and Aiilass zu auaafborlicb sick erneneriider Mytben- 
bildang gegeben. Beide Gestiriie galten, sofern man sie als 
lebende and mensclilicbe Wesen aiisab, als Manner oder Frauen 
Oder als Paar, and uiclits kann aaf mytliologiscliem Gebiete 
nierkwiirdiger seiu, als die wnnderbare Mannigfaltigkeit, mit 
der die menschliclie Pliantasie das gegenseitige Verlialtnis 
beider aasgestattet hat ^). Die Inder salien in Sonne and Mond 
liar Maskulina, und dieser Aaffassang folgt natiirlich das 
GescWeclit der Worte, folgen die Mytlien, in denen beide 
als Vater and Solin, als Briider, Freaude oder Feinde er- 
sclieinen. Aucb fiir die Mogliclikeit dieser Anscliaaang flnden 
wir nocli Parallelen aasserhalb Indiens. Wenn aber der 
Mond ein Brahinacarin oder Schiller, die Sonne ein Acaiya 
Oder Lehrer genannt wird, der jenen drei Tage in seinem 
Lei^e tragt, oder wenii die Sonne ein Kgatriya, der Mond 
ein Brahman ist, so spricht daraus zu uns ausschliesslich 
indiscli-brahmanischer Geist. 

Eine Sell wierigkeit, die wir in gieichem Unifange sonst 


Tylor, Aiifilnge cl. Cultnr I, 347. 350; II, 32.8; Laug, Mytlies, 
cultes et rel. p. 120. 



nirgeiids fiacleii, erwaclist der vedisclieu Mytliologie aus der 
duvch deii Heiniatsweclisel bedingten Umdeutung einzeliier 
Gutter. Woliin immer die andern arisclien Stamme auf iliven 
Wanderiingen gefiihrt wurden, nirgends trafen sie tropiselies 
Land. Die, welcbe in die Ebene Indiens Iiinabstiegeu, fanden 
anstelle des alten Wechsels von Sommer und Winter den 
Gegensatz von Hitze und Regenzeit. Es ist ein Irrtum, dass 
die Heiraat der vediscben Mytliologie das Pandscliab sei; 
das ist es sowenig als etwa die Heimat des Sanskrit ge- 
wesen; einige ilirer Glitter mOgen dort entstanden sein, 
andere nicht. Die Entwicklung der Mytliologie geht niclit 
nacli einfachen Formeln vor sicli; ilir Leben ist niclit weniger 
als das der Spraclie verwickelt und ein Ergebnis verscliiedener 
aussei'er und seelischer Gesetze, die bei weitem niclit liin- 
reicliend gekannt und gewiirdigt siud. Hier wie dort ver- 
gehen alte Gebilde, neue tauclien auf und aus alten Triimmern 
baut sicb ein neuer Glaube auf (V. Myth. I, 503). Die Volker, 
welclie in das Land der fiinf Striime einzogen, v'aren ohne 
religiSse Vorstellungen so wenig, wie sie ohne Spraclie waren. 
Ihre Gotter waren unter einem anderen Himmel, unter andereii 
Verhaltnissen entstanden und mussten unter der Einwirkung 
eines wesentlicli anderen Elimas entweder verblassen oder 
eine Umdeutung erfaliren, wie das Beispiel von Indra und 
Vrtra lehrt. Die heisse Zeit „fesselt‘‘ keiiien Strom, liiiclistens 
trocknet sie ilin aus — selbst in Indien zeigen die Strome, 
die nach der Anschauung einiger Mythologen iin Sommer 
ein „ Damon der Durre“ verzehrt, zu dieser Jalireszeit infolge 
der Schneeschmelze im Gebirge eine bedeutende Zunalime 
des Wasserstandes — ; der Kampf Indra’s mit Vrtra ist 
die alte Verherrliclimig des Streites zwischen Sonne und 
Winter, der die Striime in seiner Gewalt halt. Die vediselien 
Lieder kennen zwar den Schnee nicht mehr; sie haben das 
Wort fur Schneien ganzlich verloreu, aber die Sage jenes 


*) Siehe ZDMQ L, 665 nnd vol. Ill dieses Werkes. 


Kampfes lebt darin fort, Indra ist noch Somiengott, jedoeli 
sclion in der Umwandlung zum Eegengott begriffen, die die 
iiaclivedische Zeit zur DurcUflihrung gebracht hat. Iin Veda 
]iat Indra noch Eosse, spater ist anch der Elefant sein Tier ; 
ein charakteristisclies Beispiel fur den erfolgten Wandel und 
die Adaptierung des Gottes an seine neue Heimat. IT? as 
wird in den Liedern Egveda noch verheriiiclit als die 
Bringerin des Lichtes nach dem Dunkel. Die spateren 
Dichter des tropischen Landes mit seinen kurzen Dammerungs- 
erscheinungen, deni geringeren Unterschiede in der Daiier 
von Tag und Nacht, batten weniger Veranlassung, die Geburt 
des Lichtes aus der Finsteruis zu besingen und haben sie 
ineines Wissens nicht besungen. Die vedische Gbttin ent- 
stammt keinein tropischen Lande, sie ist die Tochter anderer 
Breiten und den vedischen Dichtern aus einer Zeit vererbt, 
die noch Veranlassung hatte, den Neujahrs- oder Ostertag 
als die Wiederkehr des Lichtes zu preisen. Es ist iiberaus 
schwer, die Prozesse mythologischen Werdens, in dem psy- 
chische, klimatische und andere Faktoren ineinander wirken, 
zu verfolgen und festzuhalten. Nehen den Gottheiten, die 
aus der Vergangeuheit uberkoinmen noch fortfahren, die Ge- 
miiter zu heherrschen, tauchen aus dem Boden der neiien 
Heimat andere auf, die ihren Anted fordern an Kult und 
Lied. Wer vermag gegenwartig festzustellen, oh Vi§nu, um 
nur einen von denen zu nenneu, deren Heimat Indien selbst 
zu sein scheint, in den EV., wo er keine wichtige Stellung 
einnimmt, nur aus dem Kult benachharter, nicht rgvedischer 
Stamme hinuberleuchtet, oder ob die wenigen ihm dort ge- 
widmeten Lieder der Anfang sind seines Kultus iiberhaupt? 

Sowenig wie die Anthropologie, darf das klassische San- 
skrit Oder das Pali uns eine Fuhrerin, auch dieses kann nur 
eine Gehilfln sein. Wie gegeniiber der Anthropologie, ist es 
hier notwendig, die Grenzen zu regulieren. Ich bin geneigt, den 
Unterschied zwischen Egvedisch und Klassisch hbher, als einige 
meiner Mitforscher in Verschiebung der historischen Grenzen 
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neiierdings tlnm, zu scliatzen‘). Er ist vielleiclit iiiclit so 
gross wie der zwischen der Anschauungsweise von Wulfila’s 
imd Schiller’s Zeiten, aber niclit nur der Spraclie, sondern 
aiich del’ Sache nach vorlianden. Der Gegensatz zwischen 
Deva’s iind Asura’s, bis auf wenige Ausnahmen dem EV. 
fremd, und erst in den Brahmaiia’s zur Vollkommenheit aus- 
gebildet, trennt beide Perioden annahernd in demselben Masse, 
wie die Damouisirnng der Daeva’s den Avesta vom PV. Die 
Abwesenheit jeder sicheren Spur vom Glauben an die Seelen- 
wanderung — von K. P. Geldner nur auf ganz unsichere 
und abzuweisende Grilnde hin^) in den EV. hineininterpre- 
tiert — , die uralte und dennoch dem PV. unbekaunte Witweu- 
verbrennung, die ganzliche Abwesenheit des Schlangenkultes 
— das Wort sarpa kommt nur einmal im PV. vor — , die 
TJnbekanntschaft init der Dlk§a, die reiche Verwendung des 
dem Avesta nahestehenden Begriffes rta, an dessen Stelle 
spater mehr und mehr d/iama tritt, das sind, wenn ich von 
andern Erscheinungen wie der Triraurti und von sprachlichen 
Anzeichen absehe, Zeugnisse fur fundamentale Verschieden- 
heit. Schon zwischen BV. und Brahmapa’s allein sind nicht 
unerhebliche Dnterschiede zu bemerken, die einen Zweifel an 
dem unmittelbaren genetischen Zusammenhange beider wach- 
rufen ; ich recline dahin die Inbezngsetzung des BV. zu vielen 
rituellen Gebrauchen, zu denen in den Verseii eine wirkliche 

>) Anz. f. ISAKuude IX, 16. 

’) Ved. Stud. 11, 288 : der Vers BV. X, 14, 2 

y&tra nah piirve pitdrali pareydlt 
end jaaMndh pathy'a dnu svdlt. 1 1 

beisst : n woMn , den ihnen znkomiuenden Pf aden entlang , einst nnsre 
Vater gingen, die bier geboren waren.* Geldner ttbersetzt ,auf diesem 
[Wege] werden (alle) geboren, (ein jeder) nach seinem (Schioksals) 

pfade‘. jajnandh ist niobt Prasens und j)a%a nicht Sobicksalspfad. Der 

„ihnen zukominende Pfad“ ist der Todesweg oder der pitrijano „itaro 
devayandt". (Cf. X, 18, 1.) Auob der Deutung, welche Boebtlingk 
(SKSGW 1893, 92) den Versen PrV. 1, 164, 30. 38 im Anschluss an Roth 
(ZDMG XL VI, 769) gibt, kanu ich nicht beistimmen. 


Bezielmug inir scliwer oder gar iiicht zii eutdeckeu ist, 
walirencl andrerseits die Brahmapa’s vielen Hymnen gegen- 
iiber die Auskunft iiber Zweck und Stellung ini Ritus ver- 
sagen. Es sclieint, als ob zwei verschiedene Strome der 
tiberlieferiiug einst nebeneinander hergeflosseu wareii und 
sicb spater ei'st genahert batten. Nocb weniger werden wir 
von der spilteren Zeit erwarten, dass sie eiiie sichere Inter- 
pretin des RV. ist. Dem Gesetz der Entwicklung war aucli 
das indiscbe Leben nnterthan. Das zeigt schon die Stellung 
der Deva’s iin Biiddhismus, der unter dein Einfluss religioser 
Stromungen in den Gottern niclit inebr imsterblicbe, die Welt 
regierende Wesen, sondern, wie Rhys Davids sagt, passable 
BttddMsten sieht, dem Kreislauf unterworfen wie die Menschen, 
meist wohlwollend, aber zieinlicb unwissend und tlibriclit ^). 
Qakra, ein Beinaine Indra’s im RV., wird zu seiner regel- 
massigen Bezeiebnung im Pali, der alte Name sinkt fast zu 
einem Synonym von rajan berab : SaMko kampft gegen den 
,asimndo‘ Vepaeitti^). Ein System von Brabmangottbeiten 
ist an Stelle des Brabman getreten*). Wenn wirklicb, wie 
einige Forscber glanben, in einer buddbistisclien Predigt 
gandbabba und gabbba gleicbgesetzt waren, so batten wir 
es niclit mit einer bedeiitungsvollen mytbologiscben Augabe, 
sondern lediglich mit einer Verwecbslung beider Worte durcb 
den buddbisti^cben Redner und seine Zeitgenossen zu tbun®); 
wir konnen nicbt verlangen, dass die Gegner des Brabmanis- 
mus in dessen Mytbologie immer sattelfest gewesen sind. 
An Stelle indogermaniscber oder gar christlicher Ideen, die 
man frliber im RV. snchte, diirfen wir jetzt nicbt die spatere 
Entwicklung in ihn bineininterpretieren. Der RV. ist zwar 

») SBE XI, 162. S. 

2) Divyavadana p. 83 ff. ix. s. Qahro devamm indro oder decmdro, 

Samyuttanikaya 4, 201. 

Oldenberg, Buddha ® 64. 

Cf. zmm XLIX, 28? ft Nach Y. Myth. I, 426 ff. ist gmidharm 
„Kiese“. 
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L- naclivedischen Litteratnr verbleibt , selbst wenn 
.sclienilir wnd dem Veda GrenzpfaMe flir den Augen- 
ifrichten, auch fur unsere Zwecke dennocli em holier 
iveil sie Legenden manclier Art aufbewalirt und lort- 
- bat vielfacb niit altem Material wirtscbattet, spe- 
Indiscbe Anscbauung am besten lelirt und “is die 
,kte der Entwickluiig zeigt. Varuija ist dort Gott 
,eres und der stelienden Gewasser; der . yeileilit 
reiclieres Herrscliaftsgebiet. Ware er in der altesten 
<?m'ldiesslicb ein Beherrsclier des Meeres, ivie erklaren 
mn seine anderen ilim im W- zugescbriebenen Eigen- 
;ii die das Meer sonst nicbt charakterisieren . im 
icbt in der spateren Zeit, wird von ilim gesagt, dass 
o-lanzendem Fuss die Anscblage zerstreute und den 
dm'stieg, dass er, auf Eecht und Siinde der Mensclieii 
sehend, inmitten der Wasser wandelt, dass er mi 
den Wagen parame vyomani besteigt, und so wire 
a iene andern Cbarakterziige, die mit dem Gott des 
‘ i.i. vftvloren. sicli zu eincHi M66i"eS“ 


gott alhiuililicli ei’st uvngebilclct liaben. So erkeniien wir 
mittels des kiassisclien Sanskrit den mutmasslicli jiingsten 
Zug in Vanilla’s Eiitwicklnng, aber nicht melir. 

Icli bill danim der Meinnng, dass es in der Gegeiiwarfc 
iiusere Aufgabe sein muss, die vedisclie Mytbologie aiif den 
Veda zii griindeii, nacli seinen Angaben eiii Bild der Gotten 
zu entwerfen, „Theorien nirgends den ersten Platz einzii- 
raiimen, well sie den Gang der TJntersiiclmng leiclit beein- 
fliissen und den Bliek fiir eine voraussetzungslose Betraclitiing 
der Qiiellen truben“ (vol. I, p. III). Von der Bekanntscliaft 
mit den Ergebiiissen der antliropologiscbon Forsclmng und 
der gleich notwendigen Vertraiitheit mit den Anscliauiingen 
der naclivedisclien Zeit Indiens muss ein weiter Weg bis zu 
deren Aufsiichung im B.V. sein. 

Audi in dieser Begrenztheit ist unsere Aufgabe schwer 
geniig. Der BV. ist nidit der Anfang der indisdien Mytho- 
logie; er ist nur ein Absdinitt ilirer Entwicklnng, von der 
tjberlieferung in dom Uiiifange festgehalten, wie das Interesse, 
die Sitte einzelner Pamilien oder Sdiulen es bestimmte. 
Welcbes ist in diesem Dnrchschnittsprofll mit seinen altcn 
und jungen Pormationen der aiteste Cliarakterziig des ein- 
zelnen Gottes? Oldenberg bat gefragt, ob mir die Er- 
sdieinung nie begegnet sei, dass eineni. Gott frliber oder 
spEter Attribute beigelegt werden, die in seineni nrspriing- 
lidien Wesen nidit enthalten sind, ilim aber von andern 
Gotten! lier, oder von irgend welchem sonstigen Vorstellungs- 
kreise her anfliegen . . „Und ist die Hinneigung ziiro Lidit, 
die Peindsdiaft gegen das Diinkel nicht eben ein Zug, der 
im vedischen Vorstellungskreise einem Gott besonders leidit 
anfliegen koiinte?“‘) Man konnte die Gegenfrage stellen, 
ob denn die Hinneigung zum Licht, die Peindsdiaft gegen 
das Dunkel nicht geeignet war, Lichtgotter im vedischen 
Vorstellungskreise besonders leidit zu erzeugen; warum 


') ZDMG XLIX, 173. 
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die Attribute andern Gotterii erst auiiiegen. ^ i - 
oil dass Vorstelluiigeu verscliiedeiier Ait sici iiici 
diereu, sondeva an einen gegebenen Gr™^tock au- 
komien: beides zii leugnen hiesse das Gfeetz du 
■klmm- leugnen, das die Mytbologie mclit mindei 
i Spracbe belierrscht. Die eigentliclie Sehwiengkeit 
lur in dem siclieren Erfassen der Grnndvorstellung, 
erin bewiilirt sick die „metliodiscbe Knnst des Mytho- 
von der Oldenberg spricht, niclit besser als meine 
; wie icli zugebe, unyollkommenen Versncbe; erfalirt 
Davstellung Eudra’s dock von Hopkins den Voiwnit, 
alunekmbare kistoriscke Entwicklnng “ 

11 Wie Oldenberg’s Worte, „dass auck in dci Mytko 
iiickt ein Sckliissel alle Scblosser bffnet“ ^), ^ 

.vurtlick gleicker Satz, den ick in eineni alien nickt 
ziini Dnick gekomineiien Manuscript 
■ es gibt keineu Sckllissel, der alle Pforten ofinete, 

niissen alle probieren, die zu Gebote steken' man 
. 1 mi- cxYiCf UpDiiliren uiid iu del aiiein 


) JAOS XVI, OXLVIIl ff, 
>) ZDMG LI, 484. 
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■Weiin Sonne nncl Mond an einer Stelle „die zwei Klilber der 
Viraj“ Oder iii anderem Zusammenliang „Vater imd Solin“ 
lieissen, so sind aucli dies *aiytliologische Synonyma". Die 
Beobaclitung der rein dicliterischen Anscliauung bietet in 
vieleii ITiillen einen Wegweiser und orientiert in dem Kreis 
von Anseliaiuingen , aus denen sich Sonnen-, Mond- oder 
andere Gotten entwickeln kOnnen. Wenn es z. B. lieisst, 
dass Surya die Usas mit seinem Strahl ,verbrennen wird‘ 
Oder Indra iliren Wagen zersclilagt, so liegt darin wenigstens 
ein Hinweis, dass Indra ein Sonnengott sein konne. Natiir- 
lich sind v'ir ancli bei sorgfaltiger Benutzung all soldier 
Gleidmisse nocli nicbt ans dem Bereidi der Felilerqnellen. 
Manche Vorstellung, die der vedisdien Zeit nidit inelir ge- 
lilnfig war, mag in einer frliheren Perioclo geherrscht und 
mytliologisclie Gebiide veranlasst liaben, deren Schleier wir 
nicht meiir entfernen kSnnen, oder neben einem in der 
vedisdien Zeit erst entstandenen Gott hat die Spradie 
kein anderes leicht verstandlidies und aufklilrendes Gleidmis 
hinterlassen. Aber der Yeda steht inimerliin der vorvedisdien 
Zeit, in die viele seiner Gotten liineinragen, naher als jedes 
andere indisdie oder arisdie Litteraturdenkinal. Wir nilissen, 
elie wir nns bei Griedien, Germanen Rats erholen, uns an 
die Diehter, an die Bilder, Gleidmisse und Tradition des 
Veda mn Auskunft iiber vedisdie Gotten wenden. Die' klas- 
sische Philologie sdieint auf ihrem Gebiete dasselbe zu er- 
streben. Wenn an keinem sidieren Beispiel gezeigt werden 
kann, dass die Sonne ini Sanskrit je weiblich gedacht wurde, so 
iniissen wir davon Abstand nelimen — was aucli die lettisclien 
My then sagen — , in Surya, wie vereinzelt gesdielien ist, 
eine weibliche Sonnengottheit zu seheii ; denn wie der Sprach- 
gebrauch lehrt, ist Surya iin Veda weiter nichts als ein 
Synonymum von Usas und Suryasya duhitr. Oder wenn 
Vivasvat zwei Frauen hat, von denen die eine verschwindet, 
die andere „gleidifarbig“ ist und Surya ebenfalls zwei Frauen 
besitzt, die an einer Stelle als. usasa, als Nacht und Tag 
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bezeiclmet sind, so liegt der Scliluss selir iialie, dass aucli 
iiu B.Y. sclion Surya und Vivasvat identiscli siud. 

Wie kommt der B.V. zu verscliiedenartiger Personifikation 
derselben Natiu’erscheiuung? Der Nordostwind wirkt auders 
als der Sildwest Oder der Wirbelwind, die Soime des Priililings 
anders als die des Sommers; die Nacht kaiiii die steriieii- 
gesclimiickte GSttin Oder die Verkorperung der Finsteriiis 
seiii; der Motid der Ordner der Zeiten, der Belialter des 
Ambrosia, der Herr der Wasser. Der menschliche Geist 
kann jede dieser Lebeusausserungeii . erfasseii und zum Aus- 
gangspimkt einer besondereu Gottbeit macben. Scboii durch 
die blosse Verschiedenartigkeit der Namen werden wir der 
Aunalime entgegengefuhrt, dass dasselbe Naturwesen in die 
ihni innewolmenden Krafte, je nachdem man es auffasste, 
gewissermassen zerlegt werden konnte. So mag Surya mehr 
den leuclitenden, Tvastp den scbbpferisclien , Savitr den be- 
lebenden Sonnengott bezeichnet haben oder bezeiclinen, denn 
die Sonne leuclitet, schafft und belebt, und alle drei Namen 
konnten, obne dass das Bewusstseiu von der Gemeinsamkeit 
i des Ausgangspunktes immer geschwunden sein musste, als 
verscliiedene Wesen Geltung gewinnen. Die Abweichungen 
der Suryalieder von den Anscliauungen der Savitrhymnen 
beweisen daruni niclits gegen die sckliessliche Wesensgleicli- 
lieit beider Gotter. Auch Yayn-Vata, die Maruts und Mata- 
riQvan sind verscMeden, und dock offenbart sick in iknen 
dieselbe Kraft. 

Der erbrterte Gesicktspunkt wird nickt der einzige ge- 
wesen sein, der aus oinem einzigen Wesen eine Vielkeit von 
Gottern sckuf. In Band I hake ich mehrfach'), nickt okne 
anf Widerspruck zu stossen®), die Ansickt ausgesprochen, 
dass der vedische Polytkeismus derVerschmelzung vonGottenr 
verscliiedener Zeiten und St-Emme einen Teil seiner Viel- 


Z. B. 262. 601. 614. 

=') W. Foy, Anz. f. ISAK., p. 25. 


kopfigkeit verdankt. Der indiselie Zweig der arischeu Volker 
war aucli iu der vedisclieii Periode keiiie gesclilossene Ein- 
keit. Die Thatsaclie allein, class der Osteu in der Kiiltur- 
geschiclite Indiens eiue andere Rolle spielt als der Westen, 
class das vedische Sanskrit nicht die Mutter cles PMi oder 
cles Mittelindisclion ist and Beriilirungen init anderen Dia- 
lekten darin naclizuweisen sind’), spricht inittelbar aucli 
gegen die Einheitliclikeit von Glauben unci Sitte der von 
Araeliosis und Kabul bis zur Sarasvati unci weiter siedelnden 
Stannne. Die Beweise lassen im Einzelnen sicli scliwer er- 
bringen, aber die Voraussetzuugen zii der Belianptung sind 
vorhanclen. Wir seben im RV. niclit nur verscbiedene Priester- 
fainilien, sonclern aucli verscbiedene, ofter einander befehdende 
Stamine, Bharata’s, TurvaQa-Yadu’s, Puini’s, nUii’dlirdvac" 
genannt n. a. ; das Qat. Brahm. nennt Qarva als Name 
Kudra’s bei den Ostliclien, Bliava bei den Baliika’s; es 
wliro inerkwlirdig, wenn die vielen kleinen Stamme der 
vediselien Periode durcli denselben Kult, dieselben Gottlieiten 
von Anfang an verbunden gewesen sein und die Worte adeva, 
anindra, ayajna koinen Hintergrund gehabt liaben sollten. 
Von andern Vbibern, Romern, Griecben, Agyptern sind analoge 
Vorgilnge, die zu einer Verschmelzung versebiedener G fitter 
und Kulte fuhrten, Iiinreicbend bekannt; die Vratyastoma’s 
des indischen Rituals sind das spatere Mittel, dem ausser- 
lialb des Brabmanismus stehenden zur Aufnahme in die 
brahmanische Gemeinscbaft zu verbelfen. Der aus Olden- 
berg’s Nachweisen bervorgebende Unterscbied zwiscben den 
Indern der ostliclien und der westlichen Lander gebfirt der 
vecliscben Periode an. Icli babe ferner mehrfacli (vol. I, 227. 
260. 253) von einem Gegensatz zwiscben bralimaniscli und 
uiibrabmaiiiscb lebenden Stammen gesprocben oder die fgve- 


’) V. Bradke, ZDMG XL, 677ff. Wackernagel, Altind. Gramm, 
p. XXff. 

Oldenberg, Buddha’ l.Excurs. 
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dischen Stamine in Gegensatz zu andern, sei es arisclien 
Oder unarischen Stammen gestellt. Tvastr’s z. B. wird in 
den Familienbiichern des BV., die wir doch als den Gnind- 
stock der Sainmlung betracliten miissen, nur sehr sparlicli 
gedaclit; der ganze BV. enthalt, abgeselien von dein Trca 
VII, 34, 20 — 22 ^), kein einziges an ikn gericlitetes Lied. Aber 
was von ihin gesagt wird, zeigt, dass wir bier Triimmer 
eines Mytlienkreises baben, der die Litteratur des BV. streift 
uud docb ganz entwickelt gervesen sein muss. Mit seinein 
Kult war der Ne^tr, scbeint es, eng verbunden. Wie komint 
es, dass Tva§{f trotzdem im BV. eine so geringe Bolle spielt? 
Ich selie darauf nur die Antwort, dass wir es bier mit einem 
Gott zu than baben, der nicbt im Brennpunkt des religiosen 
Lebens der rgvedischen Kreise, wie Indra, Soma, Agni stand, 
sondern seitwarts bineinstrablte, also als veraltet oder noch 
nicbt anerkannt angeseben werden muss. Denn die Brab- 
manen werden in ihre ortbodoxe Sammlung aufgeuommen, 
was ihnen als strengglaubig erscbien, dagegen moglicbst weg- 
gelassen baben, was ihnen fremd und unzugeborig diinkte. 
Das Hinzutreten des lange Zeit nicbt- als kanonisch gelten- 
den und inbaltlicb keineswegs immer jiingeren Atbarvaveda 
bedeutet schon eine starke Erweiterung des urspriinglicben 
Gebietes. Die rgvedischen Stamme kamen in ibren Sitzen 
und bei ibrem weiteren Vordringen mit einer vorausgezogenen 
ariscben Bevolkerung in Beriibrung, die auf ibren Ideen- 
vorrat, ihre Gotten sowenig ohne Einfliiss blieb, wie die 
Dialekte auf die Spracbe des BV. Diese Bevblkerung, die 
fiir uiis mangels aller Nachrichten mit den Dreinwohnern 
zusammenfliesst, nenne ich ,barbarisch‘ oder auch ,unbrah- 
maniscb lebend*. Noch zur Zeit der Jataka’s zeigt sich ein 
bedeutender Abstand zwiscben den Brahmanen des Ostens 
und des Westens ®). Man kbnnte sogar Soma- und andere Opfer 


0 1, 514. 

“) Pick, die soziale Gliedermig p. 138 if. 1.57 if. 
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gebraclit liaben, oline von den Brahmanen geleitet zn sein; 
dass es raoglich war, zeigt uiis das Beispiel der Iranier niit 
ilirem Haomakult, und Muir’) findet es „ remarkable that 
Mahadeva’s worship should be here described as performed 
without Brahmans*. Ich glaube darum, dass meine Hypo- 
these, welche einen Teil des vedischen Polytheismus und 
Kultus der Beriilirung und Versehmelzung verschiedener 
arischer Clane zuschreibt, manchen Schwierigkeiten Rech- 
nung tragt. 

In neuerer Zeit ist eine schon oben angedeutete An- 
sicht aufgetreten, die in hbherem Grade als friilier in vedischen 
Gottern Verkorperungen abstrakter Begriffe suclit. Ich bin 
der Meinung, dass das Gesetz der Entwieklnng, welche vom 
Konkreten zum Abstrakten, vom Sinnlichen zum Bildlichen 
und Ubertragenen fiihrt, in der Mythologie nicht minder als in 
der Bedeutungslehre zur Geltung kommt. Die vedischen Inder 
waren Freunde anschaulichen Denkens und philosophischer Be- 
trachtung in der Zeit des RV. wenig ziigethan. Die Abstrakta 
wie Manyu, Kama, Purandhi u. a. sind nur gering an 
Zahl, die wenigen philosophischen Hymnen verleugnen nicht 
ganz den naturalistischen Hintergruiid, und selbst die Upa- 
nisad’s kommen zu ihrer Beti’achtung vielfach auf dem Wege 
der Umdeutung realer Dinge oder Vorgange, wie z. B. der 
das Opferross allegorisch deutende Anfang der Brhad-Arap- 
yaka-Upani?ad zeigt. Der Bedeutung der von Usener auf- 
gestellten Gesichtspunkte wird auch der Sanskritist in seinem 
Bereich sich nicht entziehen konnen. Sie werden reiflich zu 
erwagen sein; doch sehe ich bis jetztnoch keine wesentliche 
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der Wege‘, Savitr ein ,Beleber‘ ist. Aber das b'auclit 
nicht dev Ausgangspunkt der Personiflkation zu seiii, soudeni 
nur ein Puiikt in ibrer Entwickluug. Der Inbalt des Mitra- 
liedes und die Verwendung des Wortes mitra im PV. kann 
lehren, dass eine solclie communis opinio der Dicbter nocli uiclit 
als Grundcliarakter oder Ausgangspunkt des Gottes angeselien 
werden darf. Wir wurden, kameu uns nicbt andere Momente 
zu Hilfe, aus dem PV. allein niemals auf den Gedauken 
komraen, dass es sicli bei Mitra um einen alten, im PV. 
scbon verblassten Sonnengott handelt; und, wenn jemand 
etwa behaupten wollte, Mitra sei ein ,Gott Freund*, eine 
Abstraktion der Freundschaft und der besonders in Iran 
bochgehaltenen Vertragstreue, der mit den Attribnten des 
Lichtgottes erst spater umkleidet wurde, so wurden wir gar 
nicht im Staude sein, ihn mathematisch zu widerlegen. Nicht 
anders wird es sich mit Pu§an u. a. yerhalten. Warum 
heisst er funfzehnmal aghrni, das man mit ,leuchtend‘ Oder 
jgliihend* libersetzt? Ist irgendwie ein Beweis vorhanden, 
dass diese Eigenschaft jiinger ist als seine Herrschaft liber 
die Wege oder dass sie wenigstens nur in jiingeren Liedern 
Torkommt? Mit dem Fehlen eines solchen Beweises fallt 
auch die Voraussetzung, dass jene communis opinio vom 
Herrn der Wege fiir uns massgebend sein konne'). Wir 
werden zu fragen haben, ob ein „gluhender“ Gott der Sonne, 
der seine Wege am Himmel zieht, eher zu einem „Gott und 
Herren derWege" sich entwickein kann oder umgekehrt ein 
Herr der Wege zu einem »gluheuden“ Gott. Mir scheint 
die Entscheidung nicht zweifelhaft, besonders wenn in einem 
andern Liede (II, 40) er „seinen Sitz hoch am Himmel “ 
nimmt und dort mit Soma, dem Monde, in dualischer Ge- 
meinschaft steht, wahrend er als eigentlicher ,Gott der Wege* 
eher auf der Erde seinen Platz einnehmen sollte. Allerdings 
weiss ich, dass man in dem genannten Liede auch Soma 


') Of, auch V. Bradke, Dyaus Asura 16. 
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niclit als den Mond, soudern als Trank oder Pflanze gelten 
lassen will. Icli muss es andereu iiberlassen, sich in diesem 
Fall den Sinn der Hymne klar zu maclien. 

Die Entsclieidung gestaltet sicli schwieriger bei Namen 
init, wie es scheint, durchsichtiger Etymologie wie Savity, 
die niclit nielir ganzlicb Nom. appellativa und noeb nicht vollig 
Eigennamen, sondern erst letzteres zu werden im Begriff 
sind. Wir linden im BV. ja unzweifelbaft Sondergotter, wie 
Usener sie nennt, Tusetrasya jaati, vastospati, sadasaspati, praja- 
pati, die Entsclieidung konnen aber im cinzelnen Falle nur die 
Texte geben und diese sind der etymologisierendeu Deutung 
bei S. niclit gunstig. Allerdings lieisst Savity der ,Beleber‘‘, 
„Erreger“, aber nicht selileclitliin , soudern im Hinblick auf 
den belebenden Sonnengott. Der Begriff ist sichtlicli ver- 
engt, das Wort ist in die Bahn des Sonnengottes geraten 
und im Ubergaug zu einem vollen Eigennamen begriffen^). 
Alle Subjektivitat der Entscheidung ist liier allerdings niclit 
ausgescMossen ; genauer wird spater hieriiber zu sprechen sein. 

Ich liabe damit schon einen wesentliclien Zug meiner 
Mer befolgten Methode angedeutet: der Etymologie der 
Gotternamen babe ich bei Entscheidung mythologischer 
Fragen nirgends Einfluss eingeraumt, Ich habe niich nicht 
dayoii uberzeugen konnen, dass die Theorie von der mythen- 
bildenden Kraft des , disease of language' uns wirklich zur 
Einsicht in den Prozess der Mythenbildung verhilft, und 
glaube, dass selbst eine richtige Etymologie uns fiber das 
Wesen eines Gottes keinen Aufschluss geben, sondern hoch- 
stens bis zu dem mythologisch gewohnlich wertlosen Nom. 
app. zurfiekffihren kann. Die Iiiteressen des Etymologen 
gehen deiien des Mythologen hier nicht parallel. Dieser 
Ansicht habe ich mehrfach Ausdruck gegeben; sie ist nicht 
so beachtet worden, wie ich wfinschte; ich beklage mich 
hierfiber nicht, sondern will nur begrfinden, warum ich meine 


’) Siehe jetzt Bohtlingk, Krit, Beitr. SBKSQW 1898, S. 8 (Nr, 21). 
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friiher ausgcsprochenen Worte liier noclimals aris Liclit zielie: 
Vol. I, p. 509 sagte icli mit Beziig auf Yama: „wir wertleu 
somit besser auf jcdea weiteren Versuch, die Grundbedeutuiig 
zu erkennen, verzichten ; dean das Etymologisierea hat laytho- 
logische Fragea oft mehr verduakelt als aufgeklart uad die 
Exegese voa ihreia Platz verdraagt“ aad ia deaiselben 
Jahre mit Bezug auf die Etyaiologie voa Vivasvat^): ^Die 
Etymologie ist, aach meiaer Auffassuag, bei alien mytho- 
logischen Fragea keine sicliere Berateria; deaa sie kana 
bisweilea wolil allgemeia deu Charakter eiaes Gottes zeigen, 
sagt aber liber seine Individualitat niclits Nalieres aus. ,Auf- 
leuchtead' (vi-vas) ist jeder Lichtgott: der Blitz, Soane, 
Mond, Stei'ne, die Nacht wie der Himmel. Wiissten wir 
aicht, dass Surya die Sonne ist, die Etymologie wiirde eine 
so genaue Bestimmung der Wortbedeutung aicht gewahren". 
Ich habe keine Veranlassung gefunden, moine vor Jahren 
eingenommene Stellung zu verandern. 

Die tiberlieferung spielt in der Mythologie eine noch 
grossere Eolle als in der Wortforschung. Man vergegen- 
wartige sich, wie hier z. B. bei sraktya die blosse Etymologie 
auf Irrwege gefiihrt hat, ehe mit Hilfe des KauQika die 
richtige Deutung zu Stande kam®). So mussen wir in der 
Mythologie Kultus, Tradition uad Dichtersprache befragen, 
ehe wir uns an die Etymologie wenden. Die Mehrzahl der 
vedischen Gotternamen hat ihren appellativischen Wert ver- 
loren, ist von dem Zusammenhange mit stammverwandten 
Worten gelSst uad erst auf ihrem Sonderwege zum xlusdruck 
eiaer gottlichen Persbnlichkeit gelangt, die von dem einstigen 
Appellativnm vielleicht im besten Falle aicht mehr besass, 
als die aussere lautliche Form. 

Die vergleichende Behandlung habe ich auch diesmal 


Ygl auch p. 514. 

«) Anz. f. ISAK I, pag. 8. 

®) Bloomfield, Contributions I (seven hymns), p. 12. 


Lei Seite gelassen. Mir ist entgegengehalten worden, dass 
fiir die romisehe and griecWsclie Mytliologie nachgrade gemig 
geleistet sei (Siecke, die TJrreligion, p. 2), aber mir scheint, 
dass man in der germanisclien noch um die G-rundlagen 
streitet und die klassische mit der NeuaufricLtung ihres Banes 
beschaftigt ist. Ich fuble micb wenigstens nicbt vorbe- 
reitet, an die Aufgabe heranzutreten, und icli glaube aucb 
nicbt, dass sie gelost werden kann, so lange liber die ur- 
spriingliche Bedeutung und Herkunft von Apollon, Herakles, 
Neptiinus, den Dioskuren u. a. auf Seiten der klassisclien 
Philologie nicbt Einmiitigkeit berrscbt. Auf diese miissten 
•\vir mindestens warten. Aber icb glaube nicbt an die Zu- 
kunft der vergleicbeuden Mytliologie und verweise auf die 
Worte, mit denen icb vol. I, S. IV meinen Zweifel be- 
griindet babe. 







Meine Darstellung moge mit der anmutigsten Gottin, 
die den vedisclien Himmel schmiickt, mit der MorgenrSte 
beginnen. Der den indischen Dicbtern innewobnende Sinn 
fiir die Natur liat schon in der Morgenfrlihe der indischen 
Litteratur seine schonsten Bliiten erschlossen. Die Natur- 
empflndung ihrer der Usas gewidmeten Lieder stellt nianche 
unter ihnen der besten Poesie aller Zeiten zur Seite. Es ist 
nicht meine Aufgabe, yom litterargeschichtlichen Standpunkt 
ans ihren Wert zu prlifen ; die des Mythologen ist niichterner. 
Die Lieder an die Morgenrote gewahren einen methodisch 
wichtigen Einblick in die Art altindischer Naturbetrachtung 
und fliliren in die Wei'kstiLtte mythologischen Gestaltens. 
Wir sehen, wie eine in ihrem Wesen keinem Zweifel aus- 
gesetzte Naturerscheinung sicli umformt zu gottlicher Per- 
sbnlichkeit. Nicht immer konnen wir so klar wie hier in 
die Werkstatt mythologischer Schopfung sehen. Usas steht 
nicht allein, sie verbindet und verschwistert sich mit andem 
Gottern, mit der Nacht, dem Sonnengott, dem Monde, und 
diese Verbindung erzeugt die Fiille poetischer und mytho- 
logischer Bilder, in denen die Dichter sprechen: XJ§as wird 
zur Schwester der Nacht Oder ihrer Feindin, zur Geliebten 
des Sonnengottes, der ihr folgt wie der Buhle dem Mftdchen, 
sie wird allein oder mit ihrer dunklen Schwester zur Gattin, 
selbst zur Mutter oder Tochter des Sonnengottes. Die Lehren, 
die diese Bilder und Gedanken geben, sind unschatzbar fiir 


die Erkeimtnis anderer Getter, deren Gestalt aus alterer 
Zeit stammt and schon verschwindet miter dem immer dichter 
sie versclileiernden Nebel des raytliologisiereiideu Geistes. 
Sie sind das Gegebene und Verstandlicbe, von dem wir zu 
Dunklerem vorsclireiten konnen. Es wird, um spaterer Ei- 
oi’terungen willen, nutzlich sein, die wichtigsten jener Ver- 
gleiclie unten nock einmal zusammenzustellen, obwohl bei 
Bergaigne uiid namentlich Braudes alles Wissenswerte zu 
flnden ist. 


a) Usas und der Jaliresanfang. 

Es ist stets als selbstverstandlicb hingenommen wordeii, 
dass ill den U§asliedern nur von der Morgenrbte des ein- 
zelnen Tages gesproclien wird ; nur bei Ludwig^), der sich 
anf Krichenbauer*) beruft, flnde ich eine weitergeliende An- 
deutung, „dass sie nicht bios die Gdttin des taglichen Mor- 
gens, sondern vorzuglicli und wolil urspriinglich die erste 
Morgenrote des neu beginnenden Jabres ist“. 

Die Mehrzahl unserer Lieder findet beim Prataranuvaka 
des ,Agnistoma‘ genannten Somaopfers Verwendung, das all- 
jahrlicli mit grosser Feieiiichkeit und zwar nach melireren 
Texten ini Eriibjahr vor sich geht*); wir diirfen darin eine 


Bigveda IV, p. xi. 

®) Krichenbauer, Theogonie und Astronomie. Wien 1881, p. 348. 
Icli habe nactec^glich K.'s Buch, das fllr die iud. Mythoiogie — iiber die 
andere zu urteileii ist nicht nieine Aufgabe — nichts Brauchbares ent- 
halt, eingesehen. Es heisst dort; „Die Gottin Uschas, r^cog, wurde die 
Bringeriii der Morgenrbte, des Lichtes; sie ist in den Hymnen des Veda 
mit einer rotlichen Kuh verglichen und steht dem Agni, dem Widder, 
ebenso zur Seite, wie Thetis dem Hermes. Audi Thetis war eine Bringerin 
des Eriihlings, des Lichtes, und ihr war die Kuh ebenso geweiht, wie 
der Uschas.“ (!) 

®) Bituailitt. p. 125. 
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Frilhlingsfeier erblicken. Seine Morgenlitanei wird von dem 
agneya hratu, dem Liedercykliis fur Agni eingeleitet, darauf 
folgen, nacli dem Metrum georduet, die Lieder an die Morgen- 
rote, die von den beiden uns erlialtenen Sutra’s verscMeden 
ausgewalilt sind *). 

Es foigt alls der Stellung dieser Hymnen an der Spitze 
eines der grossten Opfer, dass das Kitiial sie unter die 
Jahresanfanglieder reclinete, die den wiclitigsten der Tage 
begriissten. Einen deiitliclien Hinweis darauf 'wird man in 
ihren Versen vergebens suclien; dock kbnnte die gelegentliche 
Bezeicbnung der U§as als prathama „erste der kommenden 
Tage“ Oder Wendungen wie 1, 123, 9 jamty dhnah prafhamasya 
ndma dahin gereclinet werden. Das Grbyaritual iind einige 
Verse andrer Texte^) kommen uns zu Hilfe. An Stelle der 
U^as ist in der Praxis der liausliclien Sutren die ,Eka9taka‘ 
getreten, deren Feier nacli Hirapyake§in am 7. — 9. Tage 
der dunklen Halfte des Monats Magba, also im Winter 
begangen wird. Andere Texte kennen melirere A^taka’s, 
die samtlicli in die dunklen Monatshalften von Hemauta und 
QiQira (Margagir^a bis Pbalguna) fallen und, wie scbon er- 
kannt ist, zum Jabreslaiif in Beziebung stelien®). „Die, 


') gaiikh. VI, 5, 2ff.: I, 30, 20—22 (Gayatri); I, 48 (Brliati); 
1,49 (Anustubh); 1,92,1—4 (Jagatl); 13-15 (TJsijili); IV, 52 (Gay.); 
V, 79 (Paftkti); VII, 77— 80 (Tristubh); 81 (Brhati). Agvalayana IV, 
14; 1,30,20—22; I, 48.49 ; 92,1—4.5—12. 13 -15; 113. 123; 111,61; 
IV, 61. 62; V, 79. 80; VI, 64; VII, 75, 1-6; 81; die Citate sind hier von 
mir nach ihrer Stellung in der Saiphita geordnet. Unsere Sutren sohwanken 
in Bezug auf die Auswahl merkwttrdiger Weise bei den Tristnbhversen. 
Die Qankbayana’s wablen sie ausschliesslicb aus dem Vasistbabuch (VII, 
77—80), wbhrend A^v. daraus nur die Verse VII, 75, 1—6, andere aus 
andern Bticbern entnimmt; 1,92,5—12; 113.123; 111,61; IV, 51; V, 
80; VI, 64. Dabei fallt auf, dass Qankb. die Tristubbverse 6—12 von 
dem Liede I, 92 nicht wahlt, wfthrend doch Qaitkh. u. Aqv. dessen Usnih- 
und Jagativerse rezitieren lessen. 

>) AV. Ill, 10; Vni, 9; TS. IV, 3, 11; MS. II, 18, 10. 

®) Weber, Naksatea H, 337. 341 ff. Weitere Gitate Eituallitt, p. 94. 
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welelie sicli fiir ein Jaliresopfer (Sattra) weihen, sollen es 
an der Ekastaka tliun: esa mi scmvatsarasya patnl yad 
eMstciM^ sagt kei einei' andern Gelegenheit TS. VII. 4, 8, 1, und 
von demselben Text wird sie ah dJmam vidhanl bezeicbnet 

(111,3,8,4)0. 

Die Verse, welche bei der Eka§takafeier zur Verwendung 
kommen, feiern die Eatri, die Neujalirsnacht. „Zaerst ging 
sie auf, lieisst es AV. Ill, 10, sie wurde zur Kuh bei Yama. 
Moge sie milclireicli fiir uns melken jedes komraende Jahr. 
2. Der die Gotter entgegen jaucbzen, der Naclit, der lieran- 
nahenden Kuh; die des Jalires Gattin ist, sie soil uns lieil- 
sam sein. 3. Du, die wir als des Jahres Abbild vereliren, 
verbinde uns langlebende Nachkommenschaft niit Reicbtum. 
5. Die baumeutstammten Gravans ei'tonten, das Havis be- 
reitend fiir die Jalireswende; o Eka§taka, mSchten wir gute 
Nachkominen und Sbhne haben und fiber Reiclitum ver- 
ffigen®). 8. Es kam heran das Jabr, dein Gatte, o Eka- 
§taka — “ 0- 

An Stelle der U§as sehen wir in ilmen ilire Schwester, 
die Naclit. In der Maitr. Samh. II, 13, 10 wird in einer 
Sammlung von Versen, deren letzter = AV. Ill, 10, 1 ist, die 
Usas angeredet als rtundm patn% aJindm nefn u. s. w-O iii 
Wendungen, die wir abnlich aus dem RV. konnen®)- 


Eituallitteratur p. 6. 

v^naspatya grdvm^o gho§am akrata liam^ kr^mntali parwatsariiimn, 
parisanivatsard iibersetze ich als Jalireswende, Say. zii EV. X, 62^ 2 setzt 
parivatsare r= pargdgate vatsare sai}ipuri^e (sattrdnte) ; die Bedentung eines 
Yollen Jahres kaim sioh leicht darans entwickeln. 

*) ayam agant sm]ivatsaraft patir ekd^take tarn I 
rtmdni patnX prathameyam agat, 
ahnam netri janitry uta prajCmcmi I 
eM satt hdhudho^o vyuccha 

ajtT'iya tvam Jaraya sarvam any at // = TS. IV, 3, 11. 

EV, 1,49,3: u§ah prdrmn ftdfir dnu divo dntehhyas pari f 
IV, 51, 6: kvd svid dBary, katamdpurd^t ydyd vidhdna vidadhur rl)ku‘^dm 
Of. XaiiQ. 10 i ftiln UbhraU hahudha virupdn, 


Das Qrautaritiial keiint eino Verwenduiig dieser Verse 
nur uocli beim Anfbau der Citi durcli die vielen, verscliiedene 
Naturerscheinuiigen repi-asentierenden I^takaziegelii, in diesem 
Falle Vyusti’s genannt, walirend die Grliya’s ihren nrspriing- 
liclien Zweck nocb mit Deutlichkeit zeigen. Abcr jenes bat 
dafiir Ersatz in den Usasliedern, deren Zweck aus den Vor- 
scbriften des Somaritiials bervorgeht. 

Wir werden nicbt febl geben, wenn wir in diesen 
Hymnen des EV., die die Morgenrote preisen und einen Teil 
der Morgenlitanei des Jabr um Jabr wiedei'kebrenden Agni- 
§toniaopfers bilden, Neujabrslieder seben, die den Anbrucb 
des wicbtigsten Tages, des ersten Tages im neuen Jabre 
preisen, gleiclmel, ob man dessen Anfang in den Fruhling 
Oder die Winterszeit verlegt’). Wie ein Nenjabrslied klingen 
die Verse der Vasistha’s: „der Usas entgegen erwacbten 
mit Gesang die Vasistba’s; mit Liedern zuerst die Weisen; 
ibr entgegen, die die beiden vereiuten Welten von einander 
scbeidet und alle Wesen in Erscbeinung bringt. Usas wurde 
wacb, neues Leben scbaffend; das Dimkel barg sie mit ibrein 
Licbt. Voran gebt die Jungfrau obne Scbeu. Sie raacbte 
Surya, Opfer, Agni erkennbar“ (VII, 80)®). 

b) U§as und die Manen. 

Die Bei’ecbtigung, U§as auf die Jahreswende zu be- 
ziehen, wird nocb deutlicher dnrcb ihre Verbindung mit den 
Manen. Es ist bekannt, dass gerade die Pitarab und die 


Of. Cat. Br* VI, 1, 3, 8 (p. 505) — hhutdndm jpatir grhwpatir dsid 
u§dh patn/i j tad ymi Uni hhutdni ftams te Him yal.i sa hhutdndm patii> 
samvaisarali so Hha yd so^dJi patny au$asl sd / tdnmdni hhutdni ca 
hhutdndTfi ca patih safiivatsara u$asi reto ^sinean — 

*) Die Wiederkehr von Surya, Opfer, Agni wird man zwar auch auf 
den einzelnen Tag bezieken kounen; der Wiederbeginn des Uttarayapa 
sckeint mir die angemessenere Voranssetzung zu sein. 
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Kavi’s (ler Vorzeit das verborgene Licht findeii uiid an der 
Gewimiiuig der Einder beteiligt sind ^). Es hat eine Zeit im 
Jalir gegehen, wo der Kultus der Gotter scliwieg. Im alien 
Rom folgte dem Zelmmonatsjalir eine uiilieilige Zeit, die den 
Maiien gewidmet war. Der Gegensatz von Devayana und 
Pitryana^), Uttarayaria und Daksiijiayana hat aiich das in- 
dische Opferjahr beeinflusst und selbst im RV. seine Spuren 
hinterlassen ®). Aus der Gidiyalitteratur konnen wir die Ge- 
wissheit sclibpfen, dass speziell am Ende des Daksinayaiia 
der Platz ftir die Manenspenden war, und es ist flir unsern 
Zweck iiiclit uiiwesentlicli, dass einige Texte imter den Wesen, 
welche an den Astakafeieni Anteil liaben, ausser den Pitarali 
auch die ,Ratri‘ und die Rtii’s nennen; es ist kein Zweifel, 


VII, 76, 4 : td id devdnani sadliamdda dsan 
rtdvdnali JcavdyoJb pwrvydsah / 
gtilhdm jyotih pit dr o dnv avindan 
satydmantrd ajanayann ii^dsam // 

X, 62, 2 : yd tiddjan pitdro gomdyam vdsti 

rtendbhindan parivatsare valdm // 

3: yd rtena suryam drohayan divi 

dpi'athayan prthivhn matdram vi / — 

7: indrepa yujd nih srjcmta vaghdto 
vrajdpi gomantam agvmam / — 

X, 107, 1 : abhtm mdhi mdghonam e^am 

vigvam idmaso nir amoci / 

mdhi jyotih pitrhhir dattdm dgat 
UTuh pdnthd ddJc^ndya adargi jj 

Vgl. noch VII, 79, 4 und vielieicbt X, 15, 7: dsmmo aruntndm 
updsthe rayim datta — 

2) Cf. Qat. Br. I, 9, 3, 2 und Eggeling’s Anm. dazu, 

X, 2, 1—6 spricht you den Gotten! (v. 3 : d deddnCmi dpi pdnthdm 
agamnay v. 6: mgve$mn hy ddhvardpdm dniham — ), v. 7 vom pitryapa, 
(pdnthdm dnu prmidvdn pitrydpmn). Da prcmidvdn nur in diesem Verse, 
in V. 1. 3. 4 aber auf Agui beztlglich vidvdn steht, ist ein Gegensatz be- 
absiclitigt und pravid/vdn wohl perfektiviscb zu fassen. Cf. Qat. Br. II, 
1 (P' 169): vasanto gripno mr§dh te dem rtavah / garad dhemantah 
g'igirah te pitarah [rtavay]* 
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welclie Naclit damit genieint ist^); die Ekastaka, die Neu- 
jahrsnaclit, giit als das Fest der Maneu. „Eka§taka, des 
Jahres Gattin, die sick kasteiende, gibt scliwellencl Milch. 
Von dieser Melkimg moget ihr Manen vereinigt lehen" ®). 
Wir konnen von hier einen Scliluss auf die Bedentnng der 
Dsas, die im B-V. gepriesen wird, ziehen. Die Manen haben 
das Licht gefunden , die Binder herausgetrieben : d. h. aus 
der dunklen Zeit des Jahres steigt das neue Licht enipor, 
kehren Surya, Agni mid das entschwundene Opfer wieder®). 

An Stelle der Manen, ,Pitaraiy, wie sie allgemein ge- 
nanut sind, treten die Vorfahreu spezieller Geschlechter, wie 
Angiras und Dagagva’s, die berilhmt als Sanger an der 
Wiedergewinnung des Lichtes mit ihren Liedern besonderen 
Anteil haben"'). Wenn ich niclit irre, begegnen wir hier 




*) Eitiiallitteratur, p. 95. — Man wolle dazu beachteii, dass deni- 
entsprechend bei dem Agnistoina, der dem Lauf der Sonne folgfc, in das 
Abendsavana ein Arbliavo pavamraiastotra imd ein Manenopfer eingefiigt 
werden. 

®) Hir. GS. II j 15, 9; eha^taka tapasd tapymidnd smmatsarasya 
patnl duduhe pmpmCi / tarn dolicm upajlvdtJia pitaraht, sanwidCmCxli — 

Ansser dem scbon S. 29 citierten Verse VII, 80, 2 vgl VII, 78, 3: 
djxjancm (u^dso) suryam yojndm agnCm — vielleiclit ancli I, 113, 12 : 
sumangaltr Mhhrati devdvitim — VII, 75, 3 : jandyanto (bliCmdvo) dawycmi 
vratdni — VI, 65, 2 : dgram yajMsyct hfhato ndyantlr. — Daher wohl 
beisst sie anch daksina (cf. Bergaigue 1, 127 ff. 243) als Sinnbiid der Kltlie, 
die beim Opfer gescbenkt werden, Bei dem Parallelismns von Tag und 
Jabr ist es nicbt moglich mit Sicherbeit zu sagen, ob Verse sich auf den 
einzelnen Tag oder Neujabr bezieben. 

Wie ein Hymims auf den Fritbling oder Jabresanfang — aucb dies ist 
scliwer zii unterscbeiden lesen sicb einzelne Verse des Liedes EV. IV, 1 ; 
bes. 13—17. 13: „es sassen . . . unsre Viiter, die Menschen, bier (einst 
zum Opfer) nieder (sattra). Die rbtlicbeii XJsas, deren Stall ein Fels war, 
die milcbreicben in der HOble, trieben sie mit Aiirnf beraus^*, 17: „es 
verscbwand das Dimkel; der Himmel erstrablte; es erbob sich der gott- 
licben Morgenrbte Strabl. Surya betrat die boben Gefilde , Eecht und 
Unrecbt bei den Menschen scbauend*^. 

Bergaigne I, 297. — Cf, 1,71,2; 11,34,12: te ddQagmh pra- 
thamd yajfidm nhire^ U oio hmcantU$dso vyit^fi^t, IV, 3, 11: fUnddrim 
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einem alten Neujalirsbrauch. Metrum iind Lied stelit mit 
deii Soimwendfesteu, wie ich friilier gezeigt habe, in enger 
Verbindung’). Beim Agnyadheya wei’deii Samans mehrfacb 
venvendet®). Dei* Aussprucli der Chand. Up., dass bin ter 
der neugeborenen Sonne her sich frendiges Jaiichzen erhob 
und deshalb ihrein Aufgang und Wiederkommen frendiges 
Jauchzeu entgegenschallt®), ist nicht obne Hintergrund. Denn 
er erinnert an BV. V, 45, 10; VI, 7, 4; X, 88, 10*). Wir werden 
dadurch dazu geflihrt, weiter zu fragen und nach verwandten 
Braucben bei alten Volkern zu forschen. Da fludeu wir, 
dass bei den Deutsclien „fast uberall das neue Jahr ange- 
sungen wird; von den Bergen kommen die Armeren, uni 


xiy a^an hhiddntaji sdm diigiraso navanta gobhih j gunmi ncirali pari 
§adann nsdsmn tmli svdr abJiavaj jdU agnau // 51, 4; V, 45, 7: dnunod 
dtra hdstayato ddrir dr can yena ddga mdso ndvagvdli j rtd'tti yati sardimi 
gd avindad vtgmni satydiigirag ealcdra jj, v. 8 ; YI, 65, 5 : idd hi ta u$o 
adrisdno gotrct gdvdm dhgiraso gr^dnti / vy cirlcer^a hibhidiir brdh- 
manCi ca — VII, 79, 4 : tdvad u§o rddho asmdhhyarii rcma ydvat stotrbhyo 
drado gnumd / ydi}i tvd jajfmr vr^ablidsyCi rdve^^a vi drlhdsya duro 
ddrer aun}oh // X, 62, 2. 3, mul besonders die Brbaspatiiieder wie X, 
67. 68. Angesichts der engen Verbindung von Bkastaka resp. Usas mit 
den Manen hat svadhd BV. 1,113,13: ajardmrta carati smdhdbhilt; 
VII, 78, 4 : asthdd rathavi svadhayd yujyamimd (cf. ancli IV, 52, 6) die 
Bedentiing „Manenspende“, nicht „von selbst^. Die rituelle Unterscheidung 
zwischen Gutter- nnd Manenspenden ist dem BY. bekannt (cf. X, 14, 3). 

0 Cf. z. B. TS. VII, 3, 10, 1 Oder TMBr. XII, 10, 6: chandohMr mi 
devd ddityam lokam aharm, 

*) Bituallitt. 106. 

®) III, 19, 3 : atha yad tad ajdyata so ^sdv ddityah tatp jdyamdncm 
gho^d tilulam ’nudati^fhant sarvmjd ca bhutdni sarve ca Mmdii j tasmdt 
tasyodayarii prati pratydyanain prati gho^ci ululavo ^nutti^thanti etc. 

V, 45, 10 : d suryo aruhac chuhrdm di^o — / 

udnd nd ndvam anayanta dhtrah 
dgrwoM'ff' dpo arvdg ati$fhan / 

VI, 7, 4 : tvdip vigve ampta jdyamdnam 

gigufp nd devd abM sdrrt navante j — 

X, 88, 10 : stdmena hi dim devdso agnim 

dgijanaH chdTcUbhi rodasiprdm / — 



iinteii in den Dorfeni alte Lieder zu singen"^), mid die 
slaYische Kolenda ist ein Fest, an dem von altersher der 
Sang seine Statte fand^). Es sclieint also, der Liedersang 
altiiidischer Kavi’s, Angiras, Navagva’s, der das neue Licht 
gewinnt und den Kulistall sprengt, ist dem Branche anderer 
Volker, das neiie Jalir anzusingen, eng verwandt. 

c) Die drei Usas. 

U§as wird bald in der Ein- bald in der Melirzalil ge- 
nannt. Unter den Stellen treten einige hervor, die von drei 
Morgenroten spreclien®). Nacli Bergaigne I, 314 sind es 
vielleiclit 5 ,trois formes de Paurore correspondant aux trois 
moiides^, nacli Hopkins^) „tlie three dawn-lights, white, red 
and yellow". Ich beziehe sie auf drei Jahreszeiten. Dass 
das vedische Jahr drei Zeiten hatte, ist schon fruher 
von Ludwig, Zimmer u. a. bemerkt worden. Ein Hinweis 


E. H. Meyer, Deutsche Volkskunde, p. 254. 

*) Hauuscli, Die Wissenschaft des slav. Mythus, 193.194: „Weil 
Gesange hei diesem Eest [der Wintersonneiiwende] ein wesentliches Moment 
waren, so ward das Koledafest hei den spateren Slawen auch z\i einem 
Gesangfeste. . . Auch Valvasor . . sagt: „Es ist auch der Branch [in Krain], 
dass von St. Nikolai his Lichtmess gewisse Leute herumgehen und singeu 
... Sie gehen herum im ganzen Lande, wo sie wollen, gleichwie die 
Sternsinger in Deutschland, denen sie fuglieh zu vergieichen sind*. 

®) VIII, 41, 3 : sd Tc^dpal} ^dri ^asvaje ny iisro mdydya dadlie sd mg- 
varti pari dargatdJji, / tdsya venfr arm vratdm u$d$ tisro amrdhayan — 
III, 17,3: trkiy dyun^ tdva jdiavedas tisrd djdnlr u^dsas te agm: 
„drei Lebensalter hast du, o J., drei Usas sind deine Matter (matarah u.a. 
Say.). Dahin rechne ich auch mit L. 1, 174, 7 : Mrat tisro maghdvd 
ddnucitra m duryotje Myavdeam rnrdM gret / von Indra gesagt und 
X, 67, 4 : av6 dvdhhymi pard ekayd gd g'dhd ii?fhantlr dnrtasya setau / 
hrJiaspdiis tdmasi jyotir iechdn ud usrd dkar vi M tisrd dvah vi-dmr 
ist zu erklaren wie I, 68, 1 : alctun vy urpotj 1, 105, 15 i)y hm^oti matinf 
VI, 44, 8 : vdpur drgdye venyd vy dvah, also : „er machte offenhar die 
drei*. Geldner VSt 2, 286 ergtot mit Say. ^dvdrah\ 

JAOS. XV, 270; Beligions of India, 77. 

HiUobrandt, Vedische Mythologie. IL 
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aiif (lie (Irei Jahreszeiten liegt in deni Aiisdnick trimWd 
caJcrcm ajciram anarmm ydtremd mgvd bluwanddM tasthiih 
(BV. 1,164,2; AV. IX, 9, 2), witlirend an aiiderer Stelie, 
wie I, 164, 13, vom pdncare cahre parivdrtamdne gesproclieii 
wird, ferner in den trtni nabhydni, I, 164, 48, nebeii den 
12 Speiclien mid 360 Pflocken; (cf. aiicli tryudayam IV,. 
37. 3) ^). Ihren kanonischen Ausdriick liaben die drei Jalires- 
zeiten in den Catiirniasya- oder Tertialfeiern gefunden. In 
einigen der Spruclie, welclie liei deni dort llbliclien Haai- 
schneiden ziir Verwendung koiiinien, sind x^iispieliiiigen ant 
den Char akter der Jalireszeiten nocli enthalten; beim ersten 
der Tertiale walilt man die Worte rtcmi evci paramesthy rtmn 
natyeti Mmcana j rfe samiidra ciMta rte bJmmir iyam gritd 
(Ap. VIII, 4, 2), beim zweiten yad gJiarmah paryavartayad 
antdn prthivyd divah, agnir tgdna ojasd etc. (VIII, 8, 21), 

1) Was sich sonst anftihreii lasst, ist misicher. Beaclitung verdienen 
die tisrdb prajd ctryab BV. Vil,33,7: trdyah hmmnti Ihuvcme^u retm 
tismb prajd ctrya jtjoUragrdh / trdyo gharmctsa umam sacante sdmm 
it Utn anil vidur vdsi^tMb 1 1 „drei legen den 3aiiieii in die Wei ten, 
ans dreien besteht die ariscbe Naclikommenschaft, der das Licht (Brilh- 
ling?) Yorangeht; drei heisse Gefasse foigen der Usas“ (cf. Oertei, 
Contrib. I, 33). Der Vers maclit grosse Scbwierigkeiten. Ftir die „drei, 
welclie in die Welten den Samen ]egeii«, ware zu verweisen anf BY. V, 
69 2: trdyas tasthur vr^c^bhcisas tisnumi dhi^dnancim retodhali YII, 
101,4: tray all hog as a upasecandsali ; YIII, 2, 8 (?); 1,164,10: tisro 
7 ndtfs trin pitfn hibhrad eka urdhvds tasthau; 11,27,8: Us7'6 hhimilr- 
dhdrayan if nr utd dyun — » 

Anders ist es mit den drei G-harnia^s, TS. IV, 3, 11^ stehen daftir 
drei mahiman^s (vadhur jajmia 7iavagaj janitrlf tray a endni (uscisam) ma- 
Mmanah sacante), AV. VIII, 9,11 : mahCmto asym malmumo antar vadhur 
jigdya navagaj janitri. Diese drei Mabiman’s warden TS. IV Comm. 
p.379 als Agni, Surya, Candra erldart; das ist ganz riclitig nnd gilt 
ancb flir die drei Gbarma’s; siebe den Comm, zu TS. IV, 3, 11^ p. 380 
(rtasya pantham anu tisra agus trayo gharmaso anu jyoUsagtih / prajfim 
eM rah^aty urjam eka watam eha raJcmti devayfmdm ; yv. 11 xiV. VIII, 
9, 13, MS. II. p. 160, 5). Anders aber MS. IV, 2, 12 (35, 8) TMBr. XX, 
15, 3 : (agnir u^asa 7 }t sacate vdyur sacate ^scm aditya u§asani saeate), 

Ancb dies ist jedocb ricbtig, wie sicb nnten s, y. Agni ergeben wird. 



Taeim dritteii ijo asi/ah prfimyas tmci nivartayaty o^adlilh, 
agnir igana ojasa etc. (VIII, 19, 9). Der Seliliiss lautet bei 
alien dreien gleich^). Bta ist demnach, obwoM im Eefrain 
aller drei Spi’liclie rta wiederkelirt, das cliarakteristische 'Wort 
fur die erste, gharma fiir die zweite, osadlii fiir die dritte 
Jahreszeit. Von den spateren Namen der Jahreszeiten kennt 
der EV. fiir die Eegenzeit mrsah nicht, grlsma, vasmta, 
Jiemanta vereinzelt , niir garad konnnt ofter vor. Im 
Purugalied X, 90 werden Friihling, Sommer, Herbst bezeich- 
nenderweise in Verbindung mit dem Opfer der Gotter ge- 
nannt^). 

Jenes sparlicbe Auftreten der Namen fiir Jahreszeiten 
im EV. ist auffallend genug; es ist anzunehmen, dass andere 
Bezeichuungen dafiir in Geltung waren, die wir nicht er- 
kennen; ich recline dahin den Dreiklang gam7i, apah, svar, 
den zwei Stellen des EV. wiederholen®). dpah konnte gleich 
var.0i sein, svar dtirfen wir mit gharnia und „die Einder® 
vielleicht als gleichbedeutend mit dem Pruhling, der die 
Einder (der U§as) aus dem Stall ftthrt, ansetzen; dock 
ist an zwei andern Stellen TJ§as von den gavah getrennt 
genannt'*). 


d) U§as und die Einder. 

U§as wil’d selbst als Kuh, direkt pder vergleichsweise, 
vereinzelt als Stute bezeichnet, haufiger ist sie die Mutter 


agnis tigmena goei§d> — / 

V. 6 : ydt puru^e^^a ham^cl devd yajfldm cUanvata msanto asyasld 
djyam gfisnid idhmdh gardd dhm'di J. — Fiir VII, 103 

V, 14, 4 : ag7iir jdto arocata gJmdn ddsyWi jyoti^d tdmali / dvm- 
dad gd apdJjb svdJi; IX, 91, 6: evd pundno apdh svar gdli — / 

VI, 60, 2: td yodhi^tam ahM gd indranundm apdii $vdr u^dso 
agna ulhdli, IX, 90, 4: apd}jt> $i0sann as all svar gdh sdtfi ci- 
hr ado — . 
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I, 92,1: 


2 : 


der Eiiider, Oder sie hat rote Kinder mid Rosse an ihren 
Wagen gespannt^): 

I, 30, 21 : dgve nd citre arusi // 

eta u tyd usdsah Icetum alcrata — / 

— prdti gdvo 'ruslr yanti mMarah jl 
ud apaptann arund hhandvo vrthd 
svdyujo druslr gd ayulcsata / 

12: pagm nd citrd subMgd pratMnd — 

15: yuTcsvd — dQvdn adydrundn usah j 
I, 113, 2: rugadvatsa mgatl gvetydgat — 

14: prabodhdyanty arunebhir dgvair osd ydti — 
L 124, 5: gdvam jdnitry^) aJcrta prd hetum / 

11: yunMe gdvam arundnam dnlkam / 

III, 61, 4: svdsarasya pdtm / 

IV, 14, 3: avdhanty arurtir jyotisdgan 
maM citrd ragmibhig cekitdna / 

IV, 52, 2: dgvevd citrdrusl maid gdvdm^) rtdvart / 

5: prdti Vhadrd adrksata gdvam sargd nd 
ragmdyah / 

V, 1, 1: dhodhy ugnth — prdti dhenum ivayatim 
u§dsam I 

V, 45, 2: drvdd gdvam mdtd janati gat / 

V, 64, 7 : ucchdntydm me yajatd devdhsatre nigadgavi j 
V, 75, 9: dbJmd usd rugatpaguli^) — 


1) Ihr Wagen (Sg. oder Plur.) I, 48, 7; 113, 14; 123, 1. 7 ; IV, 14, 3; 
VI, 66, 2; VII, 75, 6; 78,1.4. 

*) Cf. VII, 77, 2 : gdvam mdtd netry dfmam aroci iind 76, 6. 

*) V, 80, 1 ; VIII, 5, 1. 73, 16 fuhrt Usas den Beinamen arm}dpsu. 
Da die Dentung psu als ,Speise^ Mer trotz der Bemerkmigen von Hopkins 
(JAOS. XV, 267: the word arundpsu gives a combination of , bearing 
food' and ,the food is red') nicht Mar wird, so liegt es nahe, mit 
Eiicksicht mi nigadgo, rugaipagu anzunehmen, dass es = aru^dpasu 
= arw^dpagu ist (cf. av. -fsu) nnd hier der al teste Beweis fiir die 
Aussprache des g als s (Wackernagel § 197. 198) vorliegt. Die Usas 
briiigt Oder erhalt keine rdtliche Speise; rotlich ist nnr ihr Gespann, 


V, 80, 3: esd gohhir arunebJiir yujand — 

VI j 64, 3: vahanti s%m arimdso ruganfo 

gdvah suhhdgam urviyd pratMndni / 
b:' sd vaha y oh sdhThir dvata — 

VI, 65, 2: v% tad yayur arunayughhir dgvaig 

citrdm hhanty usdsag candrdrathali / 

VII, 76, 6: prdti dyutandm arusdso dgvag 
citrd adrgrann usdsam mhantah / 

VII, 79, 1 : / susamdrgbhir uksabhir bhanum agret — 

2 : — / smn te gdv as tdma d mrtayanti — 

Man sielit ausdieser Ziisammenstellimg,dass voii„Morgeii- 
wolken“ nirgends die Eede ist, sondern die ,Einder‘, 
,Eosse‘ der Morgenrote nur ein mythologisclies Synonymum 
far die Morgenrdte selber sind. 

Von der Vertreibung des Dunkels durcli das Liclit wird 
oft gesproclien®). Wenii am Morgen die Binder der XJsas 
wiederkeliren, wolier kommen sie? EV. VI, 60, 2 spriclit in 
einer an Indra-agni gerichteten Hymne von den tisdsa ulMli, 
den ,entfuhrten Morgenroten^; es ist die Finsternis oder 


Dieselbe Bedeatung passt auch in anderen Compositis: z. B. YIII, 20,10: 
vr^ai^ag^ina maruto vfsapsund rdthena ; oder VII, 4, 6 md tvd my dm — 
mtrd mdpsavab part §addma, (I, 49, 1 vdhaniv armidpsava dpa tm 
somCno grhdm konnte man ratMsali erganzen cf . I, 48, 7). Bei vigvdpsuy 
prusitdpsu, einem Beiwort des Adlers, der VSgel etc., ist sie jedocli nicht 
angebracbt, Es ist aber nicbt notwendig, den 2. Teil von all diesen Zu- 
sammensetzungen in gleicher Weise zu erklaren; wir kbnnen bier m psu 
(Speise) zu hhas ,essen^ denken oder an bhds ,glanzen‘, wo von Kretscbmer 
KZ. 31, 413 auch arupapsu berleiten will. 

tiber Uagva , having bright rays*, , shining brightly* Bloomfield, 
Contrib. 7, 427. 

*) Nigh. 1, 15 : armyo gam u^asam. Of. auch Ait. Br. IV, 9, 2. 

*) Cf. Bergaigne I, 242 ff. 

1,92,5: ^ tisfhate hddhate krmdm dWimm; 113, 16t>: dpa prd- 
gdt tdma d jyotir eti; IV, 51, 9: g€hant%f oMivavp dsitarn rugadhhih; 
52, 6 : vy dvar jyotim tdmah; VI, 64, 3 ; 65, 1 : yd bhmund rugatd rdmy- 
ds^) djndyi tirds tdmasag cid aMdn; 65,2; VH, 71, 1; VII, 75, 1 : dpa 
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,der Stall der Finsternis^ (lessen , There'* die licliteii, reiiiigen- 
den offnen, IV, 51, 2: vy k vrajdsya tdmaso dvdroccMnUr 
avran cMcayah ^amMli ; Oder den sie wie Rinder ihre Hlirde 
selber aiiftiin, I, 92, 4: gdvo nd vrajdm vy iisd ewar tdmiah^). 
Oder es sind andere Getter, Iiidra, Agni, Brliaspati oder die 
Maiien, welclie den Stall, den Felsen, in den die Kiilie ge- 
sperrt sind, mit ilirer Kunst offiien^). 

Wenn am Morgen des einzelnen Tages oder des neuen 
Jalires die ersten Stralilen des wiederkelirenden Lichtes den 
Himmel reten, scheinen sie reten Eindern gleich, die im Osten 
lierbeizielien. Audi bier ist eine Erinneriing an eiiie ver- 
gangene Zeit iiiid eine frllliere Heimat eingewebt in das yedisclie 
Mythenkleid. In Indien ist die Mergenrote nur von kiirzer 
Dauer^). Sdion der AV. spridit im Gegensatz zum RV. ver- 


druJias tmna avar 77, 1 : dJear jyotir hddhcmumCi tdmansi; 78, 2: 

u^d ydti jydti^d bddJmmmd vigvci tdmami duritdjja devt // ; 3 : apdctncmi 
tmio agCid djii^tam ; 80, 2 : e^d syd ndvycm dyitr dddhCincc giidhvt tdmo 
jydtisosd ahodhi j; 81, 1: tdmo jyotis hriioti siindn. 

Der Vers gibt zixr Aimahme eines starkverkiirzten Vergleiches 
(Geldner, VSt. 2,286®) keinen Anlass. Killie wie Pferde brechen in 
Wirkliclikeit oft genug ans iliren Hiirden. Of. ancli VII, 79, 4. 

®) III, 5, 1 : prdty agnir UL^dsag celcitCmo ^dodhi — / 

— sdmiddM dvdrCi tdmaso vdJmir Cwali 1 1 
V, 45, 1 : vidd divd vz^ydnn ddrim uMuiir 
ayatyd u^dso arcino gull / 
dpdvrta vrajintr M svdr gat 
vi ddro mdnu§lT devd dmh // 

VI, 17, 6 : aurvkor ddra usnydbhyo in drlhd 

ud Urvdd gd asrjo dngirasvm // (Indra) 

VII, 75, 7 : rujdd (iisd) drlhdni dddad iisnydpcm 
prdti gdva u§dsaf}i vavaganta 1 1 

IV, 1, 13; VII, 79, 4 u. a. Es eriibrigt sich bier, weitere Stellen anzu- 
fiibren, Bei Indra, der Vala’s Hbblen bricht und die eingesperrten Rinder, 
die von den eingesperrten Wassern zu nntersebeiden sind, befreit, werden 
sie znr Sprache fcommen. In Bezug anf die Manen cf. S. 31 \ 

®) CL Weber, Om. u. Port. 351. Vergleicbe Scblagintweit, 
Reisen in Indien und Hoebasien I, p. 113 (citirt bei Braudes p. 78 0- 
Jetzt Hopkins, tbe Punjab and the RV. JAOS. 19, 28. 
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lialtiiismassig- nur nocli selten voii U§as; das Eitual kennt 
keine besonderen ihr dargebrachten Spenden. Das Bild von 
demFelsen oder Stall, aiis dem die Morgenroten befreit werden, 
wird seinen Ursprnng nicbt in dem Kliraa Indiens, sondern in 
einem Lande haben, wo der Winter das Vieh wirklicb in 
feste Stalle bannte, paWirumaesu nmamesu, wie es Vend. 2, 23 
lieisst^). Felsenholileu, Felsenstalle mogen eine sicbrere Zu- 
flucbt als gebaute Stalle gewesen sein. 

In einem Lande, wo der kiirzeste mid langste Tag nnr 
um etwa vier Stunden differieren ®), hat man weniger TJrsache, 
die Wiederkehr des Lichtes zu feiern; in der klassischen 
Dichtung spielt das Thema meines Wissens aiicli keine Eolle 
inelir. Mit dem Heraustreiben des Viehes aus seinem winter- 
lichen Verschluss znr Friihlingszeit verglich in altliber- 
kommener, in den vedischen Verhaltnissen kaum mehr be- 
giiindeter Sprcchweise der rgvedische Dichter noch das 
Emporsteigen des Jahres aus der Winternacht. 


o) U§as und die Sonne. 

Der Morgenrote folgt der Sonnengott. Die vedischen 
Lieder zeigen, wie der einfache Naturvorgang sich im G-eist 
der Dichter zum lebensvollen Bilde umformt und an Stelle 
der Naturerscheinung Personlichkeiten treten, aus denen die 
Phantasie den Mythus schafft. 


’) BB. IX, 134 (bei Geldner, Grnndriss der ir. Ph. II, 46 rdcht 
verzeichnet). 

“) Nach einer gtttigen Bereehnmig des Herrn Prof. Neugebauer 
ist das Verhaltnis filr das Pandjab folgeudes: 



geogr. Breite 

ISngster Tag 

kiirzester Tag 

Muitan 

300 

13b 56m 

10b 4m 

Labor 

820 

14b 6m 

9h 54in 

Pescbawar 

840 

14b 22m 

9b 38m 
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1. Us as flilirt Siirya (Auge der Gdtter oder Eoss) 
lierbei, schafft ilim Baliii, ist seine Mutter etc. VII, 
77, 3: devdnam calc§uh suihdgd vdhanU gvetdm ndydMl 
siidrglkam dgvam „die liebliclie, die der Getter Auge flihrt, 
die das weisse, schone Boss leitet“. I, 113, 2: rugadmtsd 
rugatl gvety dgat (wenn liier vatsa nicht als Pliir. anziiselieii 
und auf ibre eigenen Strahlen zu bezieben ist). 1,121, 6 : 

rocij asyd usdso na surah. 113,16: draik pdniMm 
ydtave surydya. I, 136, 2: ddargi gdtur urdve vdrlyasl, 
[III, 61, 4 svcir jdnantlY). In anderem Bilde ubeiiasst die 
schwarze (die Nacbt) dem roten den Weg, VII, 71, i : 
rindUi krsntr arusdya pdnthdm^ Oder sie wird AY. XIII, 3, 26 
selbst ziir Mutter des Kalbes ^). 

2. Usas ist Surya’s Oder Agni’s Geliebte Oder 
Gattin, VII, 75, 5: vdjinlvatl suryasya ySsd — usd ucchati, 
I, 115, 2: suryo devim usdsam rocamanam mdryo nd ydsdm 
ahhy eti pagcdt ^). 

3. Usas wird von Surya gescbaffen, leucbtet auf 
durcb sein Auge u. a., YU, 91, 1 : dvasayann usdsam suryena, 
VII, 81, 2 : ud usriydh srjate suryah. I, 48, 7 : esdyuUa para- 


Weitere Stellen siehe nnter f) Usas und die Nacht, 
krsiidyalb putro arjuno rdtryd vatso \jdyata. Of. TS. Y, 4, 9, 3 : 
mJcto§dseti Jcrs7jdyai gvetavatsdyai payasd juhoti. 

*) Mit Elicksicht auf die Ubersichtlicbkeit fiiiire ich die Stellen im 
Wortlaut an. I, 56, 4 : yadi tmisi — indrani si^akty usdsam nd sdryali ; 
IX, 84, 2 ; I, 66, 8: odrah kantndm pdtir jamndm (Agni) ; 69, 1 : giikrdli 
gugtilcvdn uso nd jcirdh; 9: nd jaro mWidm; 92,11: yo^a jardsya 

cdh^asd m hlidti; 123, 10: hanyem tanvd gdgaddncm esi devi demm 
iyalz§amdnkam\ 152, 4: praydntam it pari jar dm hanindm pdgydmasi 
nopanipddyamanam'j VII, 9, 1 : dbodhijard usdsam updstlidt\ 10, 1 : uso nd 
jardliprthu pdjo agret; VII, 63, 3: mbhrdjamdna usdsam updsthdd rehhair 
ud ety anumadydmdna'(b ; VII, 76,3: ydtaljb pari jard ivacdranty u§o 
dadrkse nd punar yattva; X, ,3, 3: hhadro hhadrdya sdcamdna dgat svd- 
sdram jdro ahhy eti pagcdt; cf. auch TBr. Ill, 1, 6, 3: Usas wiinschte 
^^priyddityasya subhaga sydm“. 


vdtah sunjasyodayanad ddhi. I, 92, 11 (sielie vor. Anm.). 12: 
suryasya ceti ragmUMr drgand^). 

4. Als Surya’s Tochter tritt sie besonders in den 
AQvinliedern auf, und zwar wechselt bier die Bezeichnung suro 
imd suryasya duhitr, dim duMtr mit usas und surya. VII, 
69, 4: yuvoli griyatp, pari yosdvryMta saro duhitd piiritalmydyam; 
I, 46, 14: yuvor usd dnu griyam pdripnanor iipdcarat; 116, 17; 
117,13; 118,5; 180,1; 183,2; IV, 62,2; V, 73,5: d yddvam 
suryd rdfham tisthat; VI, 63, 5; VIII, 6, 2; 22, 1 u. s. AV. VI, 
82, 2. 

Surya. 

Aus der vollstaudigen Synouymitat von U§as und Surya 
folgt, dass aucli in dem bekannten Suryasukta Surya 
gleiclibedeutend mit U|as zu setzen ist. Es ist von ancker 
Seite der Gedanke ausgesproclien worden, dass Surya in 
diesem Liede eine Bezeichnung des „Sonnenweibes“ und das 
Suryalied eine Verherrlichung der Vermahlnng von Sonne 


*) 1, 113, 9 : u§o — V't ydd dvoQ cdk^asa sdryasya / 

1, 122, 2 : suryasya griyd sudf^ hira^yaih jj 
1,123,12: ydtamdnd ragmibhiji sdryasya j 

I , 124, 8 : vyuccJidnti ragmibhih sdryasya — 

II, 23, 2 : usrd iva sdryo jy6ti§d maho . 

vigvescWi janitd hrdhmawm asi / 

V, 79, 8: — i§a d vahd duhitar divah j 

sakdm suryasya ragm%bhib> guhraih gocadbhili — 
VI, 49, 3 : aru§dsya drddtdrd virupe 

strbhir anyd pipige sdro anyd j 

VII, 36, 1: vi ragmibhih sasrje sdryo gd^ / 

VIII, 9, 18 : ydd uso ydsi bhdmmd sdm suryena rocase / 

X, 3, 2 : ( Agni von Surya gcschieden) 'kr^x^dm ydd emm 
ahM vdrpasd bMj jandyan y6$dm brhatdlh 
pitur jam j (cf . Bloomfield, Contrib, 7, 408) 
X, 35, 5 : prd ydli sisrate sdryasya ragmibhir 
jyotir bkdrantir u§d$o vy^ti§^ / 
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V, 79, 9 fludeW "/ ie, sei^). Das widerspricht aber dem 
Wegweiser, di® ,jer die Sonne nur als Mas- 

schlingungen ans-). Die Identitat von Surya und 

betrachtimg es sich aucli in diesem Liede nur mn 

s und deni Monde handeln kann; es 
;mondstag des neuen Jahres oder des 
|/i|ni der Hoclizeitszug der Surya sicli in 
J:l Tochter des Sonnengottes erhalt sie 


[30 ; Ait. Br. IV, 7, 1 den Nainen savitn; 
iese Bedeutung nicht. 

in denen ohne ^ Usas (Surya) niit dem Monde koinint 
den heranbreclie^^*^^’’^®^ sonst, wenn aucli nur nebenher, 
tamos und ratf'i- es von Candramas X, 85, 19, dass 
der Feind dert^^ jl|;Morgenroten wandle, oder an andrer 
gewalilt vfird, gi ‘Lij' Morgenroten belierrscht oder 

es ist der Qeg^ erscheint deninach in enger Be- 

Finsternis und Monde, andrerseits zum Sonnengott; 

der darin 'zum Sternen, sei es Abend- oder MorgeU' 


Auch das , 
kann die manii_^^ 
dieselbe 




nicht immer innf*^ “ ti’otz allem was sonst liber sie 
Oder ahnlich ge£^ ■^’^jliinweis auf das nrspriingliche Wesen 
Tag und und dunklen Gotter- 

mit nimruc (TAr - Acvins. 

die unablassig ' 
jTochter des j| 

lische Frauen‘, I'*** 
dunkel, die ande?**' , 


Sternen oder 
glanzt mit der 
ihren Plate 
Tocliterkuli‘ sino^’^ 


niclitet die Usas. 

'Mtar divo md dram tanutha dpah j 
\m yathd ripum tdpati suro arclm 
\unrte // 

fetochter; nicht verzogere das Werk. 


Es sclieint i 
die Verse I 

svdsarani 

2: fugcalmtsa rugai 


|V. 213 C ii. s.' 

lien Mond als fern, (candra) gefunden, lAnt. 

m ans dem Somamaijdala IX, 71, 7: rebM 
: u^dso vi rajati ; 86 , 19 . 21 : u^sdso m 
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Lang, Custom and Myth, 210. — Anders Hopkins, Bel. 77. 
GeliSrt hierher aneh VI,S9,6; indragni w^id iydm pAndgat 
padmtibhyah / hitvt giro jihvayd vdvadat etc ? 


(lass (lieli iiitr iiiclit die Sonne mit ihreui Stralil wie eiiien 
leiiiclliclieii Dieb vei'Lreiiue!^ Zu diesem Verse ist vielleicht 
nocb zu stellen X, 189, 2 : 

anfdg carati rocmi&sya pra^d apdmti j 
mj dlihjan mahisd divam // 

„es wandelt zwiscben den Liclitern (die Mutter des bunteu 
Stieres) vor seinein Hauch verliauchend; es erleucbtete 
tier Stier den Hinimel“. Wie man auch iiber die Inter- 
pretation dieses zweiten Verses denke, der crste lasst keinen 
Zweifel an der Moglicbkeit, die Beziehung zwiscben Morgen- 
rote und Sonnengott dicbterisch und mythologiscli nicht nur 
als freundlicli sondern aucli als feindlicb darzustellen. Unser 
Vers hat aber die besondere Bedeutung, dass er auf die 
anderen, in denen Indra die U§as schlagt oder ihren Wagen 
vernichtet, Licht wirft, sie enthalten ein anderes der vielen 
Bilder oder mythologischen Synonyma, in denen Dichter oder 
Volker ein und deuselben Naturvorgang ausgedeutet haben; 
U§as gilt in diesem Fall als buses Weib, eiue Auffassung, 
die auch ausserhalb Indiens ihre Parallele flndet‘): 

II, 15, 5 : vd'jre^dna mdsah sdm pipesa / 

IV, 30, 8 : / striijani ydi durhandyuvarri vddMr duM- 
tdrapi divdh // , 

9: divdg dd gM duhitdram maMn maJnyd- 
mdnam / 

usdsam indr a sdtp pinah //®) 

X, 73, 6: — dvdJiann indra tisdso ydth&nali j 
X, 138, 5: indrasya vdjrad abihhed abhigndihali 

prdkramac chundyur djahad usd dnah // 

Ich meine, dass wir hier deutlich einfache Naturvorgange 
sich in inythologische Gewander kleiden sehen. In dem Verse 
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V, 79, 9 findeu wir einen dieser vereiiizelt stelieii gebliebeneii 
Wegweiser, die aiis dem Bereich der mytliologischeii Ver- 
schlingungen uns zuruck zu dem Boden schlicbterer Natur- 
betrachtung fiibren, auf dem jene erwacbsen sind. 

f) Usas und die Nacht. 

Auch das Verlialtnis von Tag oder Morgeni’bte und Naclit 
kann die mannigfachen Bilder zeigen, in die die Pbantasie 
dieselbe Ersclieinung zu kleiden weiss. Oben sind die Stellen, 
in denen ohne Bild von der Vertreibung des Dunkels durch 
den keranbrechenden Tag gesprochen wird, angefiihrt (S. 37 ®); 
tamos und ratri sind keineswegs dasselbe; famas ist mehr 
der Feind der U§as, Ratri immer ihre Schwester. Wo tamas 
gewahlt wird, gibt sick eine etwas andere Auffassung kund, 
es ist der Gegensatz von andham tamas, der eigentlicken 
Finsternis, und sujyotw aUu, der kellen Nackt (cf. X, 89, 15), 
der darin zum Ausdruck kommt; dock wird die Grenzlinie 
nickt immer innegekalten, es wird auck von dem tamas svdsuh 
Oder aknlich gesprocken, wie es ja natiirlick ist. 

Tag und Nackt — usasandUd, dliani, selten dydva, usds 
mit nimruc (TAr. 11, 5, 11 ; AV. XIII, 3, 21) — sind ,Schwestern‘, 
die unablassig die gleicke Strasse nackeinander ziehen, 
,T6ckter des Himmels', ,die Mutter der Ordnung', ,kimm- 
liscke Frauen', beide geschmiiekt, beide verschieden; die eine 
dunkel, die andere hell von Farbe; die eine putzt sick mit 
Sternen oder ist einer Unfruchtbaren gleich, die andere 
glanzt mit der Prackt der Sonne, die eine raumt der andern 
ikren Platz oder wird von ilm vertrieben. , Mutter- und 
Tockterkuh' sind sie III, 55, 12 genannt^). 


*) Es scheint mir nicht ttberfliissig, der Utersichtliclikeit -wegen hier 
die Verse zusamnienzustellen: I, 92, 11 : vyuruvatt divo dntafi abodhy dp a 
svdsararp, sanutdr yuijoti; 113, Id; evd ratry u$dse yonim ciraiJc; 
2 : rdgadmtsS, r&gati ^ety dyad draig u Icrsud sddanmy asyCili j samdnd- 
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Die Verse, welche von U§asaiiakta und dem Sonnengott 
sprechen, sind nach verscliiedenen Seiten bin lehrreich; die 
Sonne ist es, die den Tag schafft und die Nacht. „Da durch- 


handhu amrte anUet dydva carata aminane; 3: saniano ddhva 

svdsror anantds tdm any any d carato deodgi$te j nd methete nd tasthatuli 
suyneke ndJctosasd sdnuinasa viTwpe //; 14^: ttjoa niniijayn devy 

dvah ; 12Sj 1 cct ; 'kr§}J^dd {id asthad myh. mhtiyas — ; 6 : sycirM vdsuni 

tdmasdpagUlhfwis Jcrnmnty ii^dso mhhatt'fib ; 7: dpanydd ety ahliy dmjdd 
eti viS'^rdpe dhani sdm carete j parihsUos tamo anyd guhdhar ddyaud 
u§di> goQucatd rdthena // ; 9 ^ : guhrd kfs'^dd ajani$ta gvitici / ; 124, 8 : 
smisCi svdsre jydyasyai yonim draig dpaity asydh praticdh^yeva /; 142,7; 
185,1: Icatard pdrvdhatardpardydh IcatJid j ate Ikamyo led mmda / mgoam 
tmdnd hiblirto ydd dha ndma vi vartete dhani eakrlyeva (cf. VI, 9,1: 
dhag ca Jerp^dm dhar drjtmafp^ ca m' vartete) ; 186, 4: npa va e$e ndmasd 
jigi$6^dsdndktd sudugheva dlien'oh, / samcine dhan vimimdno arJcdni vi^urUpe 
pdyasi sdsminn udlian // ; 188, 6 : surujeme M supegasddhi griyd viva- 
jataJi j u^dsfw elid sidatam jj; 11,3,6: — / tdntiini tatdin saipvdyantl 
samlet jyajtl.dsya pegah sudughe pdyasvatl / ; 31,5: utd iye devi suhhdge 
mithudrgosdsandJcta jdgatdm apljiwd j ; 111,4,6: d hhdndamane u^dsd 
updlce^ utd smayete tanvd vtrupe /; III, 54, 6, 7; 55, 11: ndna oahrdte 
yamyd vdpTmsi tdyor anydd rocate kr^^^dm any at j gydvl ca ydd drusl ca 
svasdrau — // ; 12: matd ca ydtra dldiitd ca dhend sahardughe dhapdyete 
samlet — // ; IV, 52, 1: prdti syd sUndrl jdnl vyiicclmitl pari svdsuh; 
V, 5, 6: suprdtike vayovfdhci yahvi ftdsya mcitdra j do§dm usdsam Imahe //; 
41, 7; VI, 49, 3 (s. pag. 41); VII, 2, Id : titd y6$ape divye maht na usdsd- 
ndlctd sudugheva dhenuli] 71,1: dpa svdsur u§dso nag jihtte; X, 36, 1: 
usdsandMa brhatt supegasd ; 70, 6 : devt div6 duMtdrd sugilpe usasdnaUd — ; 
110, 6 : — divye yosaiie hrhati surulme ddhi gnyarti gulcrapigayp dddhane //; 
172,4: usd dpa svdsus tdmali sd‘}fi vartayafi vartanini siijdtdtd //. Diesen 
Steilen iat wohl aiich X, 61, 4 anzureiiien : Jcrp}d ydd gosv arunUu sidad 
divo ndpatdgvim Jiuve vdm. Die Alvins werdeii u. a, beim Prataranuvata 
augeriifen, also in frtibester Morgeiistunde. L. G. baben den Vers richtig 
anf die Tageszeit gedentet; dass sich einer „eme sebwarze Xnh nnter 
roten“ als Daksi^a wiinschen sollte (Piscliel, VStud. 1,75) ist mir mit 
Eticksiebt auf die Bedentung der schwarzen Farbe niebt wabrscheinlicb. 
tiber yad ,wenn‘ c. Conj. Delbrftck, Altind, Syntax 322. Die Jerme vdsudhiti 
EV. Ill, 31, 17 ; IV, 48, 3 beziebt Bergaigne I, 250 anf Tag nnd Nacbt. 
Cf . nocb TS. Ill, 2, 1 : dcati samudrau vitatdv ajuryaii etc. ; TBr. II, 5, 5, 3 ; 
7, 12, 6; Mbb. I, 3, 146 if, Cf. Ludwig VI, 173 a s, v. Usas. 
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sclireitest den Himmel, den breiten Luftramn, die Tage init 
den Nilcliton messend‘‘, heisst es BV. I, 60, 7'^). „^¥enn 
Siirya seine Pferde losspaunt, breitet die Naclit ixber alles 
ilir Gewand“ ^). „Unverganglicb ist das eine, sein strahlendes 
Licht; das andere, das schwarze, rollen seine Eosse zii- 
sainmen“ Oder der Gott gebt dabin, „mit den sebnellsten 
(Eossen) das Gewebe ausbreitend, einziehend das scbwarze 
Gewand. Surya’s Strablen bargeu die Finsternis in die 
Wasser wie ein Fell, sie abscbuttelnd“ ^). „Vorwarts rollt der 
eine Glanz dnrcb den Eauni, init dem andern gebst du, 
0 Stirya, auf “ Im Bilde erscheinen Tag und Nacbt als 
Mutter ®), aucb als Frauen Surya’s oder des in vielen Fallen 
dainit gleiclideutigen Agni. So sind es I, 95, 1 ’) zwei von 
verscbiedener Farbe, die abwechselnd das Junge saugeu. 


m dydm rajas prthv aha mimmio alduhliih / pagyan jdmndni 
surya //. Vgl. AV. XIII, 2, 5 : ahordtre vimimdm yad esi oder von Savitr 
BV. lYj 5B, 7 ; sd nah Ic^apdbhir dhahliig ca jinmtu. 

-) I, 115, 4; yaded dyuJcta harttah sadhdsthat 

dd rdtri vdsas tanute simdsmai / (Anders YSt. 2, 189) 

“) 1, 115, 5 cd : anantdm anydd rugad asya pdjaljb 

Icrstidm anydd dharitah sdyi hharanU jj 
Gf. ancii X, 3, 2 oben pag. 41 Anni. 

IV, 13, 4: mhisthehliir vihdran ydsi tdntum 
mavydyann dsitayi deva vdsma / 
ddvidhvato ragmayah sdryasya 
cdrmevdvadhus tamo apsv dntdli Ij 
X, 37, 3 : prddnam anydd dnu variate rdjali 
ud anyena jy6ti§d ydsi surya // 

Of. dazu die Savitrverse I, 35, 4. 9 ; ferner 1, 164, 14, nnd olben pag. 45 
III, 55, 11. (Of. Bergaigne, Qnarante hymnes p. 63.) 

Of. Ill, 55, 12 (oben S. 45) ; Y, 1, 4 : ydd lyi advate usdsCi virupe 
gveto vctji jdyate dgre dJmdm, Die beideii mCttur anye yarnyti sahandJm 
Y, 47, 5 sclieinen ebenfalls Usasanakta zn sein : 

dve ydd tm, hihhrtd matur anye 
ih&ia jdU yamyd sdhandhu jj 

’) Of. vol. I, 331. Yielieicht bedenten aucb 1, 144, 4 die beiden 
„Altersgenosseii“ Tag tind Nacbt. 



Mit ,, zwei Gattinn«i“ werden sie 1,122,2 vergliclien, die 
Naclit mit einer iinfruclitbaren, rait eiuer goldgesclimuckten 
Frau ilire Scliwester *), als GattiuneH des Surya siud sie wirklicli 
AV. YIII, 9, 12 bezeichnet-), Der Vers, der aucli sonst noch 
Parailelen hat*), ist von besonderer Wiclitigkeit, weil er, 
wie icii deuke, endgiltig die Frage lost, wer in den viel 
erklavten Versen X, 17, 1. 2 Vivasvat und wer darin seine 
beiden ungleichen Frauen sind. Es scheint unzweifelhaft, 
dass damit Usasilnakta gemeint sind und mit ihrein Freier 
der Sonneugott, als dessen Name somit sicher schon iinB.V., 
wie in Band I ausgefiihrt wurde, Vivasvat erscheint. 


pii^'Dahutim mvrdluidhya u^dsandJcta puriidhd mddne starir 
ndilcmti vyiitcun msdnCi surijasya ^riyd sudrgi MranyaiJ}. Die Schwierig- 
keiten dieses Verses sind durcli Ved. Stud. II, 197 if. niclit alle bcseitigt. 
Die parivrlda crsclieiiit bei den 12 ratnahavis des Eajasiiya, deren eines 
ill ihrem Haiise dargebraclit wird, ferner mit grossem Gefolge, gesclimuckt, 
mit don aiidern Drauen beim AQvamedka ; atM vytita muss sick irgendwie 
auf ihre ICleidung beziekeii. 

2) chanddlipakse u^dsd pejyigdne 
scmandfti ydnim dnu $dm carete / 
surya^atnl sdni carataJi pray matt 
Jcetumdti ajdre bJiuriretasd //. 

3) AV. Xin,2, 32: ahordtre pdvi Bdryam vdsdne — . Qat. Brahm. 
X, 5, 2, 4 (s. voL I, pag. 503): asau va ddityo mvasvfm e^sa liy ahm'Citre 
vivaste, — TS. HI, 2, 2 : 

dve dradhast satatl msta ehab 
Icegl mgvd hhwoandni vidvdn j 
tirodhclyaity asitaifi vasdnali 
giikram d daite miuMya ydryai //. 

In ganz anderem Bilde lieisst es TS. VII, 5, 25, 2 : altar vd agvasya jdya-- 
manasya mahimd piirastdj jdyate rdtrir enam malmnd pagctid ami jdyate / 
etau vai maliimanCw agvam ahhitah sayibabMwaUih /. Wieder eiu anderes 
Bild linden wir TB. I, 5, 10, 7 : te liigyau ^yaglimn te ahordtre ahhamtdm / 
altar cva suvarimhliavat / raj aid rdtriljt / sa yad dditya udeti etdni ernt 
tat suvariidM kughii anusameti / atha yad a$tmi eti etdw. eoa tad rajtitdin 
kugfm anusamvigati /. 
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Sarama. 

Die vielumstrittene Gottin, die als Indra’s Botin zu den 
Pani’s gelit, steht zu der Wiedergewinnuug der Binder in 
enger Beziehung. Die Pali’s sind ein den somapressenden 
Indern feindlicher Volksstamm, dessen rauberische Einfalle 
besonders den Dichtern des Bbaradvajabuches vor Augen 
stehen^). Zu Damonen verfliichtigt und in die Sagenwelt 
erboben erscheint in dem beriilimten Saramalied des X. Mapdala 
ibr Name, den der Diebter scbon in weiter Feme, jenseits 
der Rasa sucbt. Ausserbalb dieses Liedes kommt Sarama 
nur Tereinzelt vor, dort ist sie zwar niclit mehr die Botin 
Indra’s, aber stets erscheint sie in Bezug zu den Rindern, 
die sie auffindet oder aufflnden hilft®). Wie die Wieder- 
gewinnung der Kube begleitet wird von den Liedern der 


1) VMyth. I, p. 83 ff. GGA. 1894, p. 648. 

®) I, 62, 3 : mdrasydftgirasdtii ce^taii 

viddt sardmSL tdnaydya dhdsim / 
hrhaspdtir hhindd ddrivn viddd gdli 
sdm usriyabJiir vdvaganta ndrdfjb // 

III, 31, 6 : viddd yddi sardmd nigndm ddrer 

mdhi pdthali purvyd^i sadhrydk haljL ! 
dgrafp nayat sutpddy alcgardpdm 
dcclid rdvaip prathamd janati gat // 

V, 45, 7 : dnUnod dfra hdstayato ddrili 

drcan yena ddga md$6 ndvagodli / 
rtdrp yati sardmd gd avindat 
vigvdni satydfigirag eaJcdra Ij 
8: vigve myd vyu$i mahinccydli 

Bdvn ydd gohhir diigiraso ndvmta / 
utsa dsarp parame sadhdsthe 
ftdsya patJid sarama vidad gdii // 

Daztt geliSren nocli die Legenden der Brahmaijalitteratur (cf. Oertel, 
Contrib. II , JAOS. XIX , p. 97 ff.) , in denen My thus , Eituai und neue 
Elemente sich zu einer mythologisch unentwirrbaren Miscfaung verbunden 
haben. Die Wasser, Indra, Sarama und Gotra’s EV. IV, 16, 8, 


Sanger (oben S. 31*), so ist auch Sarama’s Werk zu ilmeii 
in Beziehung gesetzt und von Byhaspati, den Angiras unter- 
stiitzt. Wer ist Sarama? Eine Hiindin wie in spaterer 
Zeit wird sie im BV. noch niclit genannt (Macdonell p. 151). 
Die allgemeine Situation iinsrer Verse hat imverkennhare 
Ahnlichkeit mit der der Diaslieder. Gauz wie Sarama 
V, 45, 8 rtasya patha (ftam yatl 45, 7) geht, wandelt Usas 
rtasija panfham entlang und entsprechend heissen die Morgeu- 
roten rtasya devlh (IV, 51, 8), rtajatasatyah (IV, 51, 7). Wie 
die Somasteine ei’schallen liauis Itnyoantali 'parivatswny,atn 
(ohen S. 28), wie die Angiras, DaQagva’s und Brhaspati 
an der Eroffnung des Kuhstalles beteiligt sind (p. 31), so sind 
in dem Saranialiede X, 108, 11 Byhaspati, Soma, die Steine, 
die weisen B§i’s *), V, 45, 7.8 in zwei andern Saramaversen 
„der handgeschwungene Stein", die Navagva’s und Angiras 
eng verbunden. V, 45, 7 schliesst mit den Worten rtam yaii 
&it,rdma g& avindad vigvdni satyd/ngir&Q cakdra und v. 8 be- 
ginnt mit der Verweisung vigve asy& vytisi nidJiindyali sam 
ydd — ndvanta, die man unbedenklich auf die vorhergenannte 
Sarama beziehen kann®). 

Mir will, so weit das geringe Material ein Urteil ge- 
stattet, scheinen, als ob diese Gemeinsamkeiten dahin fuhren, 
Sarama als ein Synonymum der Usas zu betrachten. Hire 
Eigenschaft als Mutter der Sarameya’s wurde sich dann 
ei'klaren. Bloomfield hat beide als ^Sonne und Mond" gedeutet. 
Wenn das richtig ist"'*), so ware Sarama als Mutter der 
beiden Sarameya’s ein myOiologisches Synonym fiir U§as als 


’) sGrebet weit weg von hier, o Paiji’s; hervor sollen der Ordnang 
gemass die (bei euch) dahin schwindenden Kinder kommen, die Brhaspati, 
Soma, die Somasteine nnd die weisen Ksi’s im Versteck fanden". 

“) Vgl. noch V. 2 dieses Liedes orvdd gdvam matA janatt gat nnd 
III, 31, 6 cigraiji nay at stg^ddy dk$arapdm dccha ravatii prathamd jdnatt 
gat (Sarama). Wer jene gavdm mata ist, sagt der IlV. znr Qenttge (S. 36). 

=) JAOS. XV, S. 163; dagegen Tilak im Orion, p. 109; Ehni, 
Yama * 83 ff. 


HiUebrandt, Yedisclie Myfihologie. 11. 
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Mutter von Sonne und Mond. Von ihr ist Sara^iyu, die „die 
Zwillinge“ verlasst, die gleichfarbige Gemahlin Vivasvats 
wohl nicht zu trennen*); Sarama und Sara^yii waren (wo- 
fern letzteres, was durchaus niclit unmoglich ist, nieht ein 
blosses Adjektivum ist) daun sprachliche, die in der ved. 
Mythologie verblassten Agvins und die Sarameya’s inytho- 
logisclie Synonyma; dock ist Gewissheit nicht zu erreichen. 


Viraj. 

Viraj ist teilweise Adjektivum wie in der dreimal vor- 
kommenden N jorajapatih paramesthi virat (AV. VIII, 
5, 10; XI, 5, 7; XIII, 3, 5) Oder in vac viraj (AV. IX, 2, 5), 
teils Name einer mystischen Viraj. An anderen Stellen ge- 
niigt weder die eine noch die andere Bedeutung; es geht 
schon aus AV. VIII, 8, 23 samvaisaro rafhah, parivatsaro ratho- 
pastliah, vvrad Isagnl raMamikham, dass Viraj hier zu Jahr 
und Zeit irgendwie in Beziehung stehen muss. Noch deut- 
licher ergiht sich der Hinweis auf eine Naturerscheinung 
aus AV. XIII, 1, 33®), wo zwischen Suryaversen (32. 35) 
von dem Kalbe der Viraj gesprochen wird, das dock wohl 
nur die Sonne sein kann, wahrend Viraj, worin ieh mit 


>) VMyth. 1,503. Of. Bloomfield, JAOS. XV, 172 ff., der gleioli- 
zeitig mit mir p. 186 mit Bezug auf Saraijyu zu demselben Schlusse kam. 
Macdonell p. 125. — Sayaija erkliirt zu III, 39, 3 yamd cid dtra yamastir 
asUta die Mutter als Usas, die ZwLllinge als die Alvins. 

*) vatsd mrdjo vf^ahho maUndm 

d ruroha gukrdpr?t^o ’ntdrik$am, j 
ghTtendrhdm dbhy arcanti vafsdm 
hrdhma sdntayi hrdhmw^a mrdhayanti // 

„Das Kalb der Viraj, der Stier der Lieder, bestieg den Luftraum; weiss 
ist sein Eiicken. Unter Bntterspenden singen sie ein Lied an das Kalb; 
es ist Brabman und sie stSrken es mit Brahman*. 



Bloomfield^) fast ganz ziisammentreffe, aiif die U§as zii be- 
Ziehen ist. Ein anderes Lied derselben Sammlimg, VIII, 9, 
das mehrfacli die U^as nennt (v. 11—13), spriclit im ersten 
Verse voii den „beiden Kalbern der Viraj, die aus dem Meer 
emporsteigen^®), wie nach Henry’s^), so aucli nach meiner 
Meinung, von Sonne and Mond, Es moge hier noch Vers 8 
desseiben, iibrigens oft selir diinklen Liedes erwaimt sein, 
in dem Viraj in dentlicher Bezieliung zu dem Gang der 
Opfer steht^). „Wenn sie vorwarts geht, folgen ihr die 
Opfer ; wenn sie sich einstellt, treten zu ilir die Opfer®). Nach 
deren Satzung und Geheiss das Yaksa wandelt, das ist Viraj, 
0 B§i’s, im hbchsten Himmel. Selbst hauchlos wandelt sie 


SBE. XLII, 667: „ another personification of the shining female 
heaven (dawn). Cf. Henry, les hymnes Eohitas 31. 

*) Mtas tau jatau Mtamak so drdhab 

Msmcil loMt hatamasyd prthwydli I 
vatsau virdjah salildd iid aitdm 
tau tvd prcchami hatarevka dugdhd 1 1 

,.Woher sind die beiden geboren? Welches ist die (Welt-) Half te? Aus 
welcher Stiitte, welchem Lande? Die zwei KSlber der Viraj stiegen aus 
dem Meere anf. Nach den beiden frage ich dich. Wer von ihnen hat 
sie (die Viraj) gemolken?" 

^) Les livres VIII et IX, p. 65, Paris 1894. Henry verweist auf 
AV. XIII, 1,41: mit dem Fuss das Kalb tragend erhob sich die Kuh, 

Wohin hat sie sich gewendet? Zu welcher (Welt-) Halfte ist sie fort- 
gegangen*? Wo gebiert sie? Sicher nicht in unsrer Herde“. Auch 
Bloomfield sieht hier in Kalb und Kuh ,sun‘ und ,dawn‘ (SBE.XLn,667). 
pt'dcyiitam mu yajndh pracydvante 
upatisflianta upati^t^amdnam / 
ydsya waU prasave yalc$dm ejati 
sd virdd r§ayalt, parame vybman H 
9 : aprd^aiti pragma prd'^attndm 
virdt svardjam ahhyeti pagcdt / — 

^) Anfang und Verlauf des rituelleh Jahres. Cf. TS. Ill, 4, 10, 2 : 
virCijy eoa yajflam apnoti und dazu den Comm. (p. 289): agnihotn mrajmn 
em prapya tani virctjam eM^taMni hftm upadMmm hftman hhavati 
Usas bringt Surya, Agni, Yajna wieder; s. oben pag. 29. 
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(lurch den Atem der atmenden Frauen. Viraj folgt deni 
Svaraj nach’). 

Usas and Prajapati. 

XJsas wil’d 6fter in Verbindiing mit Prajapati erwalint. 
„Prajapati“, lieisst es im Kaii§it. Brahm. VI, 1 , „\vunsclite 
Naclikommenschaft und kasteite sich. Von ilim, der Kasteiuiig 
geiibt hatte, wurden fbiif erzeugt: Agni, Vayu, Aditya, 
Candramas, zu fiinft die Usas. Er sprach zu ihnen : ,kasteiet 
eucli aucliM Sie volizogen die Weilie. Als sie sich geweiht 
und kasteit hatteu, kaiii ihnen Usas, die Tochter Prajapati’s, 
in Gestalt einer Apsaras im Osten entgegen. Auf diese verfiel 
ihr Sinn. Sie ergossen ihren Samen. Sie gingen und sprachen 
zuVater Prajapati: Wirvergossen unsern Samen; dieser soli uns 
nicht verloren gehen. Prajapati machte ein goldenes Gefkss, 
einen Pfeil hoch und breit und schiittete dahinein den Samen 
u. s. w.“®). Die Erz§.hlung tritt auch in anderer Form auf. 
Prajapati hat selbst siindiges Verlangen nach seiner Tochter 
und vermahlt sich mit ihr; es ist deutlich erkennbar, dass 
cin Naturvorgaug bier eine niythologische Auspragung er- 
fahren hat®). „Prajapati“, heisst es, „stellte seiner Tochter 
iiaeh, sei es dem Dyaus, sei es der U§as*). In dem Wuiische 
,m6chte ich mich mit ihr begatten* vereinte er sich mit ihr. 
Das war flir die Gotter eine Sunde, ,dass er so seiner 
Tochter, uuserer Schwester thut‘“. (Qat.Br.I,7,4, 1.2.) Oder 
„auf dieser [Erde] als Stutze weihten die Wesen und ,der Herr 
der Wesen' sich fur’s Jahr; der Herr der Wesen war der 
Hausherr, Usas die Gattin. Diese Wesen sind die Jahres- 


’) Viraj, Svaraj, Sararaj stehen AV. XVII, 1, 22. 23 neten einander. 
“) Ans dem Samen entsteht Rudra, (siehe die Fortsetznng dieser 
Erzahliing s. v. Rudra). 

») Muir, OST. IV », 39. 

*) Of. TMBr. Vm, 2, 10. MS. IV, 2, 12 (35, 11 ff,). 
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zeiten; der Herr der Weseii ist das Jalir, die Gattin U§as der 
Tagesanfang (msasT,). Diesc Wesen und der Herr der Weseii, 
das Jalir, scliiitteten den Samen in die TJsas; da wurde in 
eiiiem Jalir ein Knabo geboren ; der weinte (Eudra) — (Qat. 
Br. VI, 1, 3, 7. 8)“. Die Legende, ftir die es anch nocli weitere 
Belege gibt, ist aucb den vediscben Diclitern woblbekannt 
und wil’d an verscliiedenen Stellen, ohne Nennung von Namen, 
als ein Incest von Vater und Tochter niebr oder minder 
ausftilirlicli angedeutet; es ist kein Zweifel, dass anch die 
vediscben Dicliter so wie die Brahmaija’s die Siilinung dieses 
Frevels durcli Eudra gekaiint baben^). 


]JV. I, 71, 5 : maM ydt ^ntra w,i rdsayi dive Mr 
dm tsarat (gon.) cikitvdn / 

srjdd dstd dhr^atd didymi asmai 
HvdyCivi devo duMtdri tvi§im dJuU j'l 

Der Bogeiiscliiitze ist Eudra. Die weitereu Belegstellen filr dcii Incest sind 
I, 71, 88-^ : d ydd ise nfpdUiYi teja dnat 

Quci reto nisiUani dyaur dbMhe / 

111,31,1; Y, 42, 13; X, 10, 1 (cf. Geldiier, VStiid. 11,34; Festgims 
f. Weber 19 f.) ; X, 61, 5ff. Anch dem Verfasser dieses Liedes, desseii 
7. Vers Qat. Br. I, 7, 4 citiert ist, wird die Bestrafung des Frevels diircb 
Eudra bekannt geweseii sein. Vgl. v, 1 : raudmyi hrdhma. 







Wie iin Somaopfer, so lebt im Agnikult der Branch 
der Vater fort. Man ruft Indra, dass er am Soma sich er- 
freue, so wie er ihn bei Qaryata getrnnken habe, man rhhmt 
Atri’s Weise den Trank zu keltern; und ebenso ontflammen 
die vedischen Geschlechter das Feuer ihrer Altare nach 
ihrer VEter Art. Aiif die prathama dJuirma's beruft III, 17, 1 
sich ein ViQvamitra; ein Kapva bittet Agni, die von den 
Vatern Uberkommene Freundschaft nicht zu vernachlEssigen. 
Oder Praskapva wilnscht, dass Agni priyameclhavat, atrivat, 
virupavat, migirasvat seinen Ruf erhhre (I, 45, 3) ; ein Agni 
des Divodasa, Vadhryagva, der Bharata’s und KauQika’s wird 
genannt. Wir finden 1,31,17 die Worte mamsvat, ailgiras- 
vat, yayativat, VIII, 43, 13 Wirguvat, mamsvai, angirasvat. 
Ahnlich wie im RV. ist es im Ritual. Selbst bei der ein- 
fachsten Qrautafeier tritt der Opferer zu seinen Vorfahren, 
mit denen er durch Kultgemeinscbaft verbunden ist, in Be- 
ziehnng: „Gott Agni“, so heisst es beim Hotypravara, „der 
gottliche Hotp, m6ge die Goiter ehren, kenntnisreich und 
umsichtig, wie beim Opfer Mann’s, Bharata’s, NN.’s und des 
Sohnes des NN., wie bei Brahman’s Opfer, und sie heran- 
fuhren*. An Stelle von NN. treten bestimmte Namen ein^). 
Wir sehen zwar, dass hier vor den Namen wirklicher Vor- 


') NVOpfer 89 reap. 81. 


fahren Manu, Bharata als mytliisclie Aluiherreu genamit 
werdeii und ebeiiso bei dem ersten Pravara, wo der Hotr erst 
nach der Anrufung agne mahaii asi hrahmana hharata und vor 
deveddha mamiddJm die Pamiliennamen nennt. Aber uicbt 
atrivat, iJirguvat Oder angwasvat wie im BV. wird Agni an- 
gerufen, sondern nur manusvat, bJiaratavat, und das Ritual 
hat an dieser Stelle anstatt der fruheren Mannigfaitigkeit 
allein Manu und den Bharata’s einen Platz bewahrt. 

Bis auf den lieutigen Tag hat der Feuerkult seine 
Stellung im Hindutum behalten. Die altesten vedischen Ge- 
schlechter und die erblichen Agnihotrins unter den ^Panca, 
Dravira, or Daksini Brahmans" im heutigen Indien, liber 
die wir bei Crooke ausfuhrlichere Nachricht finden^), ver- 
bindet eine im Wesentlichen ununterbrochene Tradition. Mit 
Vorschriften aller Art haben Sitte und Gesetz die Aufrecht- 
erhaltung des Kults umgeben. Ein utsrstagni, d. i. einer, der 
den Feuerkult aufgibt, darf beim Totenmahle nicht beriick- 
siehtigt werden (Gaut. XV, 16), und gewisse Anspruche 
werden an den gestellt, der die Fener einmal angelegt hat 
(cf. Manu IH, 282; IV, 27 ff.). 

Das Feuer ist, wie der Gbtfertrauk, ein Geschenk, das 
vom Himmel stammt. Agni hat als Unsterblicher unter den 
Menschen seinen Wohnsitz aufgeschlagen und weilt unter 
ihnen als Gast* Wie in den Somaliedern die Dichter bald 
vom himmlischen, bald vom irdisehen Tranke spreehen und 
ihre Gedanken zwischen dem Monde und seinemVertreter, der 
Pflanze, hin- und hergehen, so gilt das auf den Opferstatten 
flammende Feuer in vielen Versen als ein Abbild des himm- 
lischen, und der innere Zusammenhang beider flndet in den 
Liedern oft seinen Ausdruck. 

Die Gestalt des vedischen Feuergottes zu erfassen, ist 
dem Anschein nadh ein einf aches Problem ; bei naherer Be- 


>) The tribes and castes of the North-Western Provinces and Ondh, 
Calcutta 1896, vol. I, p. 30; (cf. auch Bhandarkar, lAnt. HI, 135). 
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trachtung erweist es sich als eins der schwierigsteu der 
vedischen Mythologie. Unsere Quellen zeigen keineswegs 
txberall dasselbe Bild. Von den altesten Teilen des BV. bis 
zu der deuteliistigen Mystik der Brahmanazeit haben ver- 
scMedene Zeiten und Anschauungen darauf eingewirkt und 
ihre Spuren, ims verwirrend, binterlassen. Zwei Fragen 
sind es, deren Lbsung vornehmlich Scbwierigkeiten macht. 
Agni, heisst es, war entflohen und im Wasser versteckt; 
seiner G-eburt aus dem Wasser wird oft gedacbt. Welcher 
Agni ist gemeint? Die Mehrzabl der Vedisten halt an der 
seit dem Anfang unserer Wissenschaft gelauflgen Anscliauung 
fest, dass der aus den Wassern geborene Agni der Blitz 
sei ; sie ist bekraftigt worden durch die Erklarungen ein- 
heimischer Coinmentare, welche gelegentlieh den Blitz fiir 
eine Form Agni’s ansehen. 

Die Inder wussten nattirlicli so gut wie wir, dass der 
Blitz eine Form des Feuers war. Aber durch jene Ausse- 
rungen der Seholiasten ist uicht erwiesen, dass Agni in der 
Form des Blitzes als Gott auch wirklich verehrt wurde; 
denn nicht alle Gestalten, in denen Agni — oder irgend 
eine andere Naturerscheinung — sich aussert, sind als ge- 
eignet befunden worden, Gegenstand des Kultus zu sein. 

Die Getter entziinden Agni als ihr Opferfeuer; ihr 
Opferfeuer ist nicht der Blitz, sondern, wie aus einigen 
Stellen unzweifelhaft hervorgeht, die Sonne, und wenn Agni 
vor ihnen flieht, so ist es nicht der Blitz, sondern die Sonne, 
welche verschwindet und sich im tropisehen Klima zur Zeit 
des Sommersolstiziums hinter den Wassern der Regenzeit 
versteckt. Wenn mit dem Beginn des Daksipayana die Zeit 
der Gotter zu Ende geht und die der Manen beginnt, ,ent- 
flieht‘ vor ihnen das Feuer und birgt sich ,in den Wassern' 
Oder halt sich ,im Dunkel' auf. 

Aber nicht immer ist ,Agni in den Wassern' der Sonnen- 
gott. Vori der Mythologie, welche ihr Gewand aus sehr ver- 
schiedenartigen Faden webt, diirfen wir nicht die Consequenz 
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des Logikers oder Systematikers erwarten. Wean B.V. X, 45 
von den drei Geburtsstatten des Feiiers, „ani Himmel®, in 
„den Wassern" und unter „uns“ gesprocken wird, so flilirt 
diese Dreiteilnng in einen von jenem ganz verschiedenen 
Aiiscliauungskreis, der den Hinimel von den „Wassern“ deut- 
licb untei'scheidet. Den einzigen sicheren Anhaltspunkt fiir 
die Erklarung dieser drei Statten geben ims die Feuer, welche 
in alter, von den Gottern herrfihrender Dreiteilnng auf dem 
Opferplatz flamineu. Der Abavaniya im Osten bedeutet den 
Himmel, der Garhapatya die Erde. Das dritte der alteu 
Dreiheit, das Daksipafeuei', weist man den Manen und dem 
Luftraum zu. 

Welches Feuer darf als dem Luftraum charakteristisch 
angesehen werdeii ? Die Antwort hierauf, welche den Zweifel 
I6st und die scheinbare Verworrenheit vieler Angaben be- 
seitigt, geben uns die Qulvasutra’s, in deren Vorschriften 
wir, da es sich nicht um Deutungen, sondern um Vorrich- 
tungen handelt, alte Uberlieferungen erblicken diirfen. Nach 
den einen ist der Herd des Daksiiiafeuers in Form eines 
Halbmondes zu errichten, — man erkennt leicht die alte An- 
schauung wieder, dass der Mond das Licht der Manen sei, und 
versteht dieBenutzung dieses Feuers zu zauberischenZweckeu, 
denen der Mond in seiner abnehmenden Gestalt stets ein er- 
wiinschter Verblindeter war. Nach einem andern Text hat der 
Herd des Siidfeuers die Form einer Worfelschwinge, die, wie 
sich zeigen wird, ein Symbol des Windes ist, und so kommen 
wir zu der zrweiten Trias, die neben , Sonne, Mond, Agni‘ 
mit gleichem Eechte der tiberlieferung steht: , Sonne, Vayu, 
Agni‘. In der Deutung des Sudfeuers sind also zwei ganz 
verschiedene Anschauungen zusammengeflossen, deren eine 
ausgeht von der auch spater stets gelaufigen Verbindung 
der Manen mit dem Mond, wahrend die zweite eine uralte 
und sicher schon vorindische, im Veda aber zurucktretende 
Beziehung von Wind und Seelenkult noch im Ritual zur 
praktischen Ansehauung bringt. Beide haben in den Ge- 


dankenkreiseii dor Bralimaoa’s ihre Fortsetzung gefunden 
und durcli ihre Vermisclmng niclit wenig dazu beigetragen, 
die Verwirrung und Unklarheit der in den Brahmana’s zu 
uns sprechenden Yajnika’s grosser ersclieinen zu lassen, als 
sie tatsachlicli ist. Wenn von der dreifachen Geburt Agni’s 
in Himmel, Erde und ,den Wassern' gesprochen wird, so 
sollte kein Zweifel bestehen, dass diese letzte Geburts- 
statte Agni’s nur der Luftraum und Agni selbst nur der 
Moud Oder Wind sein kann, aber niclit der Blitz. 

Alle Forsclier sind der Meinung, dass die drei B'euer- 
statten des spateren Eituals zwar der Sache, niclit aber, 
mit Aiisnahme des Garhapatya, dem Namen nach dem 
EV. bekannt gewesen seien. Anderwarts liabe ich darauf 
hingewiesen , dass die Tenninologie des EV. niclit iinmer 
dieselbe war wie die der spateren Zeit und, wie in andern 
Dingeii, so auch in den teclinischen Ausdriicken zwisclien 
beiden Periodeii ein Unterscliied bestand. Wir diirfen darum 
fragen, ob an Stelle von Aliavaniya und Daksina im EV. 
nicbt ein anderer Name hervortritt, der spater aus unbe- 
kannten Griinden durcli den dem Eitual gelhufigen ersetzt 
worden ist. Icli glaube, dass flir beide die alteren Be- 
nennungen sicli im EV. nocli nachweisen oder weiiigstens 
walirsclieinlich machen lassen ; denn wie sich aus dem Eitual 
ergibt, ist Naragaiisa einst der Name des Manenfeuers ge- 
wesen und VaiQvanara niclit nur die Sonne, sondern auch 
eine Benennung des die Sonne reprasentierenden Aliavaniya. 
So stellt das Bild Agni’s sich wesentlich verschieden von 
dem, das meine Vorganger entworfen haben, dar. Ich hoffe, 
dass die folgende Erorterung den Beweis fur die Eiclitig- 
keit meiner im Lanf der Jahre gewonnenen Ansicht er- 
bringen wird. 
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Die vedischeii Dicliter haben sich bemiiht, dem ein- 
formigen Bilde des flammenden Opferfeuers immer neue 
Seiten abziigewinnen. Je geringer der Ideenkreis primitiver 
Volker ist. um so feiner hat oft ihre Spraelie grammatische 
Beziehungen zum Ausdruck gebraeht iind die Anschauungen 
abzuschatten verstanden. In ahnlicher Weise haben die 
Sanger der vedisehen Lieder den monotonen Grundgedanken 
des lodernden Opferfeuers in mannigfache Bilder zu kleiden 
gewusst. Die empoi’schlagenden Flammen werden mit 
schnellen (Vogeln) verglichen, die vom Zweig emporfahren 
(BV. V, 1, 1), mit Eossen (VI, 6,4; VIII, 43, 16; X, 8, 6; 
79, 7), Wagen (X, 142, 5), Wagenlenkern (X, 91, 7), Stieren 
(VI, 5, 4), Frauen (1, 140, 4. 8) 0, Gliedern (1, 141, 8; III, 1, 5), 
Wogen XE 58, 4; VI, 64, 1). Oder die Flamme ist seine 
Zunge (VI, 6, 6 ; 16, 2) ; sie gleicht einem Messer (VI, 3, 4 ; 
VIII, 19, 23), dem Geschoss eines Kriegers (VI, 6, 6; VII, 3, 4) 
u. s. f. Wie ein Tier auf der Weide frisst, so verzehrt er 
das Holz (V, 9, 4; VI, 2, 9). Wenn er auf Eeisig und Holz 
losgelassen wird, so fiillt er sieh selbst die Speise in den 
Mund (X, 91, 5); bei seiner Geburt verzehrt er seine beiden 
Mutter (X, 79, 4). Der Lbffel ist sein Mund (1, 12, 6); wie 
eine junge Frau — ein Bild der frfih und abend den Homa 
vollziehenden Hausfrau — naht er ihm, voll von Opferspeise 
und Butter (VII, 1, 6). Agni’s „sehwarzer Weg", seine 
^schwarze Eadschiene" wird hervorgehoben und in Gegen- 
satz zu seiner hellen Flamme gestellt®). Er erweckt die 


') Geldner, VStud. II, 250 

Ij58, 4: Jcr§ridni ta ima rugadurme ajar a; IV, 7, 9: hTS}}6/trh ta 
ema rugatah pur 6 VI, 6, 1: TcfS^dyama; 10, 4: kr§nddhvan; I, 141, 7 : 
Jcrmdjanhas; JI, 4, 7: krmdvyaihih; VII, 3, 2; 8,2: kr^dpavi] 23,19: 
krsndvartani ; VI, 60, 10: krspd kf^oti jilimyd ; VIII, 43, 6; krmut rdjansi 
patsutdJI^ praydpe jcUdvedasaJt^, 


Lieder (VII, 10, 1 : dMyo hinvand uscdkr apgah; VII, 9, 4; 
prdti gmali^) samidMndm budhanta). Wie Binder fiir ihr 
Kalb zum Stall , kommen zu ihm die Lieder (VIII, 43, 17) ; 
sie folgen ihm wie Rosse (VII, 5, 5), hlillen ihn ein wie ein 
Kleid (I, 140, 1). Wie Soma lieb (VI, 8, 1) Oder wie klare 
Butter (VI, 10, 2) traufeln fiir ihn die Gedanken (matdijah 
pavante). Wir begegnen ttberall in diesen und anderen, von 
Bergaigne und Macdonell in reicher Zahl gesammelten Bei- 
spielen Ausserungen eines sinnlichen, realistisclien und keines- 
wegs nach korperlosen Begriffen tastenden Geistes. Wie 
primitive Volker der wirklichen Flamme ihre rohe Verehrung 
bezeugen, die ihnen beweglieh, heulend und gierig wie ein 
lebendes Tier erscheint®), so bekundet der Veda noch eine 
Urwuchsigkeit des Ausdruckes, die nicht ein blosses tJber- 
lebsel vergangener Zeiten, sondern noch das unmittelbare 
Spiegelbild seines religibsen Denkens ist. Wenn der RV. 
auch nicht, wie man friiher meinte, das Erzeugnis dichtender 
Hirten Oder Ackerbauer ist, so wurzelt er doch in primi- 
tiven Verhaltnissen; die Dichter und Sanger, die ja un- 
zweifelhaft sich in bestimmten, uberkommeneu Kunstformen 
bewegten und fur ihr Handwerk geschult worden sein mogen, 
Stan den zwar iiber, aber nicht ausser dem Volke. Die An- 
sicht, welche in den vedischen Liedern in ihrer Gesamtheit 
Produkte eines wesentlich gelehrten oder eines raffinierten 
Geistes sieht und heut die altere zu verdrangen scheint, hat 
ebensowenig wie diese das Richtige getroffen, sondern ist eine 
Ausschreitung nach der entgegengesetzten Seite hin. Wer 
die Lieder anderer Stamme zu Hilfe zieht, wie Brinton’s 
Rgveda Americanus oder andere, gelegentlich von Ethno- 
graphen gesammelte Proben sakraler Poesie, wird eine ge- 
wisse Ahnlichkeit nicht verkennen. Das mongolische von 


■) go = Lied, Stimme. Of. auch lU, 57, 1; (IV, 41, 5; VIII, 27, 11). 
Tylor, Anfange derCultur II, 278; early history 233; M. Muller, 
Phys. Eel., p. 296. 


Bastian citierte Hoclizeitslied z. B. zeigt eine clem vedisclien 
Anschaiumgskreise verwandte Spliare ^). 

Agni’s Gestalten sind mannigfach ; er lebt iiiclit imv in 
Sonne imd Mond, in dem Fener des Herdes; er wolint in 
allem was leiiclitet und lebt, im Menschen wie im Tier, in 
Bamnen, Wassern, selbst inSteinen-). Als Feiierbrand ver- 
brennt er die Bnrgen des Feindes^), als Zauberfeuer zer- 
stbrt er die Damonen, verniclitet er das feinclliclie Heer'^). 
Der Waldbrand ist sein Element; an mehr als einer Stelle 
wird gescliildert, wie er sengend und verzelirend liber die 
Erde liinlauft'O- Waldfeuer kann durch Blitzschlag und im 


Bastian, Z. f. Ethnolog. 1,383; Ty lor, Anf. (1. Cult. II, 280. 1: 
„ Mutter Ut, Konigin des Feuers, die Du geschalfen bist aus dem Uimeii- 
bauni, der da wachst auf den Gipfeln der Berge Changgai - Chan und 
Burcbatu-Chan, Dii, die entstanden ist, als Himmel und Erde sicli trennten, 
hervorkamst aus den Fusstapfen der Mutter Erde und geformt wardst 
vom Kbnige der Gbtter, Mutter Ut, deren Yater der harte Stahl, deren 
Mutter der Xieselstein ist, deren Vorfahren die Ulmbaume, deren Glanz 
bis zum Himmel reiclit und die gauze Erde durchdringt — 

AY. Ill, 21, 1. Oldenberg, Eel d. Y. 121. 

YI, 16, 39 : yd ugrd iva garydhct tigmdgrngo nd vdnsagah / dgne 
^uro mrojitha; YII, 5, 3: todcl hliiyd viga ayann dsilmir ascmcmct jdhatlr 
hliojcmdni / vaigDcvnara j)urdve gogucdnali ][juro ydd ague dardyann ddidelb I J 
X, 156, 2: ydycl gd Cikardmahe senaydgne tdvotyd / tdyi no hinva 
— Cf. auch Eituallitt. S. 176, — TAr. I, 28, 1 u. s. 

®) I, 65, 8: — tbliydn nd raja vdnany atti j ydd rdtajuto vdna vy 
dstJidd agnir ha dati romd prthwydljb; I, 94, 10. 11 : — ddha svandd utd 
Ulihyuljb patatri^o draysd (Funkeii) ydt te yavasddo vy dsthiran j; I, 95, 10; 
II, 4, 6, 7 : — sd yb ry dsfMd dbM ddh^ad tirvtm pagur naiti svayur 
dgopdJb — atasdny u§ndn, hTp^dmjaHhir asvadayan nd hhdma /. (Cf. hierzu 
gat. Br. I, 4, 1, 10 f.) ; VI, 6, 4; 12, 5; YII, 8, 2; X, 142, 3. 4: utd rd u 
pari vr^balcsi hdpsad hahbr agna ulapasya svadMvaJb utd JcMlyd urmrmmn 
hhavanti — „zehrend yon dem reichlichen Grase lasst du bald (Steilen) aus, 
bald entstehen in den Saatfeldern Blossen (isolierte Steilen)". Ich glaube 
nicht, dass mit Yed. Stud. 1, 180. II, 207 zu pari hier agmanaJi 

zu erganzen ist, sondern beziehe den Yers auf das unregelmassige Brennen 
des Feuers, das bald einzelne Steilen freilS.sst, bald nur einzelne Steilen 
ausbrennt, wie man es beim Abbrennen yon Busch werk beobachten kann. 


tropisclien Lande durcli Selbstentziiiidung^), Oder es kanu 
durch Anlegung entstelieii, sei es, dass man das Land dadurch 
urbar zu maclien wiinscht, wie wir aus der bekannten Stelle 
des Qat. Brahm. wissen, Oder die Fein de aus den Schlupf- 
•winkeln vertreiben und ihre Vesten zerstoren wilP). 

W miissen unter diesen verscliiedenen Formen des 
Feiiers die der Verehrung teilhaftig gewordenen von denen 
unterscheiden, die eine besondere Stelle im Knit nickt oder 
nur gelegentlich gefiinden haben. Der verlieerende Brand 
des Waldfeiters steht im G-egensatz zu dem gezahmten Feuer, 
das im Hause oder auf dem Opferplatze brennt. Die Hetare, 
Leute von sehleclitem Lebenswandel, werden niclit mit dem 
lieiligen , sondern mit Waldfeuer verbrannt (Rituallit. 87). 
Auch im Qrautaritual hat dieses seine Verwendimg, aber es 
wird nirgends besonders angerufen. Wenn einer bei einem 
Opfer ngleichsam gemisclit‘‘ (d. h. teils gut, teils schleclit) 
verfalii'en seiu sollte, so muss man, urn es gut zu maclien, 
mit der Hand in einem Waldbrandfeuer (pradavya) Saktu’s 
opfern®). Dies Feuer ivird liier durch die auf der Vedi in 


Man selie auch den Vergleich v. 4 pragardhmtva send ,wie eine maro- 
dierende Armee* (Say. pamrdstraTji gacchato rdjnalh send tatratymji dha- 
najdtmn ahMMnh^amdnetas tata^ samgliago gaccliati tadmt). (Man fiirchtet 
librigens keineswegs immer den Waidbrand; cf. K. von den Steinen, 
Unter den Naturvblkern Zentral-Brasiliens 222.) 

Cf. Crooke, NWestern Provinces p. 35: „Tbe chief danger to 
the timber is from forest fires. When all the undergrowth is parched in 
the fierce heat of an Indian summer, a spark from a herdsman’s pipe, or 
even the very friction of the branches against each other by the wind, 
is sufficient, on the authority of Thucydides, if it were not corroborated 
by Indian evidence, to start a destructive conflagration. No more awful 
sight than a mountain side, on the Vindhyan or Siwalik range, in the 
grasp of the fire demon can well be imagined. In 1893 — 94 attempts 
were made to protect 2807 square miles, of which 186 were burned". 

®) Auch Brandpfeile hat man geschossen, I, 66, 8 ; dstm' nd didyiit 
tm§dpmt%M; IV, 4, 1. 2 und oben 64 3. 

TS. Ill, 3, 8, 4. Comm. p. 208. Ap, XIII, 24, 16 Comm. 

Hiliebrandt, VecUsohe Mythologie. H. 
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Brand gesteckte Opferstreu vertreten ^), eine leiclit zu durch- 
schanende Symbolik des agnir ha dati roma prthivydh, wobei 
die Vedi die Erde vertritt. Andere Arten des Feuers, dem 
Mensclien teils freundlich, teils feindlich, zahlt Par. II, 6, 10 
(gohya, upagohja, mayUklia u. s. w.) mit teilweise veruu- 
stalteten Namen auf. Ferner sind fiir Agni vlU, vivid, sam- 
varga, gud, resp. apsumat Spenden zu bringen, wenn die Feuer 
untereinander, mit einem gewbbiilichen , einem Waldbrand- 
oder Leichenfeuer sich vermengen oder der Blitz in sie ein- 
sclilagt ®) ; bei anderen Gelegenheiten wird Agiii agnimat, 
pathikrt geopfert. TS. II, 2, 2ff. erwalint Agni pathihrt, vrata- 
pati, raksohan, rudravat, surabhimat, ksdmavat, Mma, yavistha, 
dyusmat, jdtavedas, ruhnat, tejasvat, sdhantya, annavat, anndda, 
amiapati, pavamdna, pdvaha, gud, putravat, rasavat, vasmiat, 
vdjasrt, agnivat, jyotismat, (MS. II, 1, 10 ff.), fast samtlicli, so zu 
sagen, GelegenlieitsgBtter , welclie gelegentlicheu Wimschen 
Oder besonderen Veranlassungen ihr Dasein verdanken und von 
Agni sich abspalteten, nieht aber, um Usener’s Terminologie 
zu gebrauchen, SondergBtter, die etwa unter dem gemein- 
samen Begriff Agni’s erst spater sich vereinigt hatten. Sie 
gehoren nicht einmal dem rgvedischen Anschauungskreise 
an, sondern sind ein Ergebnis der spateren rituellen Ent- 
wicklung. Die Verse, welche als Yajya’s und Puronuvakya’s 
dienen, entsprechen meist nur ganz ausserlich ihrem Zweck 
und sind ersichtlich nieht fiir diese Opfer gedichtet, wie die 
beiden beim Saipvargaopfer gebrauchten Verse BV. VIII, 75, 
11. 12 zeigeu, in denen weder eine Beziehung zum Wald- 
brand- noch zum gewohnliehen E’euer®) zu flnden ist. Von 
diesen mehr oder weniger ephemeren Formen des Feuer- 


>) Ap. XIII, 24, 15. 16. 

ggs III, 4, 3 ff. Ap. IX, 3, 22. K at. XXV, 4,29 ff. Ait.Brahm. 
Vn, 7, 1 ff. viti = vi -}- iti. 

Aqv. 111,13 sdireilit die Verse fiir Agni samvavga bei Vermiscbuug 
der Xeuer gramdgnina vor. 
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gottes kBniien wir also ftir die Zwecke unsrer Untersacliung 
abselien, um uns auf die Typen beschranken, welche Gegen- 
stand regelmassiger Verehrang wurden nnd, wie wir er- 
warten diirfen, die wichtigsten drei Ersclieinungen Agni’s zum 
rituellen Ausdruck bringen. Um der Vollstandigkeit willeii 
moge eiue Darstelluiig der ausseren Hervorbringung des 
Feuers imd verwandter Binge vorangelieii, obwohl scliou 
von meinen Vorgangern alles Weseutliclie gesagt ist. 


A. Die Hervorbringung des Feuers. 


1) Die Tbeiden Arani’s. 

I. Im Eitual. 

Die Art nnd Weise, das Fener anzuzunden, war bei 
versctdedenen VBlkevn selir verscliieden *). Das Eitual 
unsrer Sutren kennt von den fiinf Metlioden, die man auf- 
zEMt*), nur die der Feuermllhle. Unsere Leittaden selbst 
geben fiber die Bescliaffenlieit der zum Peuerreiben erforder- 
lichen Utensilien keine genauere Auskunft, als dass der die 
Arap.i’s liefernde Agvattlia auf einer Qami gewaelisen sein 
solP). Wir mfissen, um die Einzelheiten zu erfahren, uns 


') E. B. Tylor, Eesearches into the early history of mankind ® 229 ff. 
Alsherg, Anthropologie ® 155. 345. Siehe auch die Litt. hei Both, 
ZDMG. XLIII, 590 ff. 

*) Terrien de Laooui)erie, The Bab. and Or. Record VI, 42. 
»)Ap.V,l,2. TBr. 1, 1,9,1; 2,1,8. A^v. 11, 1, 16. 17: ,von einem 
auf einer Qaml gewachsenen A^vattha soil er die Araiji’s „ohne sieh um- 
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an die PariQi§ta’s wenden^), in denen sich aber, wie wir 
wohl annebmen dllrfen, alte Uberliefeniug fortsetzt. Der 
von ihnen gescliilderte Apparat — von mir Eitnallitt. S. 106 
und nocli genauer vorher von Eoth®) beschrieben — ist 
nicM mebr der einfache ,stick-and-groove‘ Tylor’s, sondern 
der compliciertere , fire- drill den man, da er in Wirklicli- 
keit eine kleine Maschine ist, eigentlick nur dem Naraen 
nach als „die beiden Arapi’s“ bezeicbnen kann. Die Sprliclie 
indes, welche die Ceremonien begleiten, haben niclit diesen 
etwas verwickelten Apparat, sondern die einfache Verwendung 
zweier Holzer zur Voraussetzung; beide sind der mystische 
Schooss, aus dem das Feuer geboren wird, in den man es 
bei bestimmten Gelegenheiten symbolisch wieder zurlick- 
kehren lasst. 

Wie fast uberall im indischen Eitual, so tritt auch beim 
Agnyadheya keine grbssere Gemeinschaft mehr hervor, die 
sich urn einen religiSsen Mittelpimkt schart, sondern Hans 
fiir Hans vollzieht sich der festliche Akt, dessen Mittelpunkt 
das Hervorspringen des Funkens ist, das der Hausvater dem 
Priester mit einem Geschenk lohnt. Man ziindet das soge- 
nannte Brahmaudanikafener an*) und unterhSJt es, bis der 
Morgen des Tages, an dem man das Neufeuer anlegen will, 
anbricht. Ap. sagt dariiber V, 8, 1 ff. : 1. Der Opferer tritt 
sein Geliibde an und hemmt seine Eede mit dem Spruch: 
„vom Unrecht schreite ich zur Wahrheit, vom Menschlichen 
zum Gottlichen, die gottliche Stimme verhalte ich“. 2. Mit 
Lauten- und Fiotenspiel halt man ihn wahrend dieser Nacht 
wach. 3. Oder er bleibt weder wach noch schweigsam. 


zusehen" holen'. Die Vajasaneyins gestatten im Notfall auch einen andern 
AQvattha. Kat. IV, 7, 22. 23. 

*) Siehe Kat. p. 3B5. 356 und Taitt. Saiph. I, p. 503 ff. 

“) ZDMG. XLIII, 590 ff. Uher die heut gebrauehten Dtensilien spricht 
W. Crooke, the tribes and castes of the North-Western prov. I, p. 33; 
popular religion ® II, 194. 5. 

Ap. V, 7, 4 ff. S. Rituallitt. p. 105 ff. 


69 


4. Mit Spaneii unterhalt er in dieser Nacht sitzend das 
Feuer imd sagt:„mit Spanen eiu Fener unterhaltend moge 
icli beide Welteii gewinnen. In beiden Welten erfolg- 
reicli komme ich tiber den Tod hinweg" ^). 5. Darin wannt 
er gegen Tagesanbruch die beiden Arapi’s mit den beiden 
Mantra’s: „o Jatavedas, den Samen der Welt giesse hier 
ein, der aus der WSrme geboren werden wird; das Feuer 
aus dem Qami-entsprossenen Agvattlia erzeugend, das die 
Opferspeisen fortfiihrt, das Freude scliafft“ (1) und „das ist 
deiu recliter Schooss, aus dem geboren du straWtest u.s.w.“(2)®). 
6. Der Opferer segnet (abJii mmtraij) die Araiji’s mit den 
Worten: „Agni welirt die Eaksas ab, der liellstralilende, 
unsterbliclie, reine,- lauternde, anzurufende" und blickt sie, 
wabrend sie ihm dargereicbt werden , mit dem Spruck an : 
^ihr grossen Herrinnen an dem Sitz des Rechten, wendet 
euch her zu dem Ort der EeichtUmer; die Frucht in euch 
tragend erzeugt ihr Jatavedas, den zu erzeugenden (janyam), 
den Fuhrer der Opfer*. 8. Der Yaj. nimmt die Arapi’s mit 
den Worten in Empfang: „kommet in meine zehn Finger^), 
(und du) 0 Agni, (komme) mit Eecht, Leben, Ansehen zu- 
sammen, damit ich lange lebend immer ein kommendes 
Jahr das Neu- und Vollmondsopfer opfern moge** und sagt 
darauf den Spruch: „ihr seid mannbar; Feuer ist euer Same; 
setzet an den Keim; als solehe nehme ich euch. Das ist 
wahr, dass ihr einen Mann traget, einen Mann hervorbringen 
werdet. Dnrch mich werdet ihr am Morgen euch fortpflanzen. 
Fortgepflanzt werdet ihr mich fortpflanzen an Nachkommen- 
schaft, Vieh, theologischer Wiirde in der Himmelswelt“. 

Wie hier, zeigt die mystische Bedeutung der Eeibholzer 
sich auch bei dem Bi’auch des samaropana und upavarohana, 


>) TBr. 1, 2, 1, 15. 

®) ?.V. m, 29, 10. 

») TBr. I, 2, 1, 13. 

*) fakvarib; Comm. TBr. gaktiyvMs aiigulayo ye santi tegSvi dagataiji. 
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clem Hineinzaiibern des Feuers in sie oder beim Herauszaubern, 
das dem Opferer bei verschiedenen Gelegenlieiten obliegt. 
Wenn er z. B. seinen Wohnsitz aufgibt oder mindestens zebu 
Tage verreist, so fixbrt er entweder die Feiier anf dem Wagen 
mit sich®) oder lasst die Fener in sich oder in die Araiji’s 
eingeben. 1. ^Wenn er die Feuer in sicb eingeben lasst, 
sagt Qaiikb. Qr. S. II, 17, so wbrmt er am Garhapatya seine 
Hande und beriibrt die Prana’s (Nase, Mund etc.) mit dem 
Mantra: „komme, gehe in meine Prana’s ein“. 2. Je einmal 
mit dem Mantra, je zweimal leise. 3. Oder mit dem Verso 
„dies ist dein Scbooss* (BV. Ill, 29, 10) erwarmt er die 
Arani’s. 4. Je einmal mit dem Mantra, je zweimal leise. 

5. Ebenso (bolt er das Feuor) aus dem Abavaniya beraus. 

6. Aus einem bestandig unterhaltenen (Abavaniya) jedocb in 

ein anderes (Eeibzeug) ®). 7. Vor Sonnenunter- (und -Auf- 

gang) findet das Feuerreiben statt. 8. Das Feuerreiben ge- 
scbieht, nachdem er mit dem Sprucb ; „gebe dabinein, o Jata- 
vedas — “ das Feuer (d. b. seinen Atem aus der Nase) aus 
sicb in die beiden Arani’s wieder eingeflosst hat (upamrohya). 
9. Oder in ein gewohnliches Feuer (anstatt zu reiben*). 

2. Im Egveda. 

Wie im Eitual, so gilt in den vediscben Hymnen das 
Entzunden der Flamme als ein feierlicher Akt. Wenn aber 
schon unsre Siltren der ausseren Fom des Reibzeuges wenig 


9 Of. QQS. Index s. v. ruh; Aqv. QS. Ill, 10, 4fl. u. a. 

So schliesse ioh aus dem Zusammenhang der Texte. 

®) waifibhaif^e Oomm. 

Of. auoh Apastamba’s etwas andere Darstellnng VI, 28,8 ff.; 
TS. Ill, p. 292. — Wenn der Agnihotrin verreist, so nimmt er von seinen 
i’euern Abschied; „meinen ersten Hamen, den Vater und Mutter mir am 
Anfang gaben, den trage du, bis ich wiederkehre. Deinen Namen will 
icli tragen, o Agni“ (TS. I, 5, lOa). „Wie man einen Brahmanen zum 


Ailfmerksamkeit sdieiiken, so fllirfeii wir nocli weiiiger in 
den Liedern des BV. eiue genaiie Besclireibiing anzutreffen 
erwarten; iiiir im Allgemeinen weisen sie aiif die Vorgange 
liiii und lieben, ganz ahnlich wie bei der Somapressung, sie 
in mannigfaclieii Bildern zu beschreiben. Einzelne Lieder 
zeigen diircli die Wahl verschiedener Zeiten des Verbnms, 
erst des Imperativs Oder Prasens, dann des Aorists, dass 
sie als Begleiter der ganzen Handlung gedaclit siiid. So 
III, 29, 5: mdntliata narah; 12: suninncitha nirmathitah; 
13: djijanan^). jan^ maifi^ nir-math sind nebeii dem allge- 
iiieinen idh und sam-idh die Termini. Hand und Arani’s 
werden VII, 1, 1 genannt: agnim nctro didhitibhir ardnyor 
JidstacyiiU janaymta — . Von trocknem Holze (gtlskt), aus 
dem Agni geboren wird, spriclit I, 68, 2; I, 127, 4 heissen 
die Arapi’s Ujistlia; mit den ,Armen‘ reibt man ilm III, 29, 6: 
ydd^h mdnthanti hcihubMli. Die Menschen haben den Unsterb- 
liclien gepackt “). Oder die Anne sind wie waghalsige Diebe, 
die mit zelm Stricken (Fingern) Agni biiiden ®). An anderer 


Scimtz des Hanses einsetzt und ihm das Haus iibergibt“, so deutet man 
die Yerebruiig des Feners beim Abschied (TBr. 1, 1, 10, 6, Comm. p. 67). 
Dem Abavaniya tlbergibt er sein Vieh zum Scliutz, dem Garhapatya die 
Seinigen, dem Anvaharyapacana seine Speise (Ap, VI. 24, 3). Aiif der 
Eeise wendet er zur Zeit des Agnihotra sein Gesicbt der Gegend seiner 
hauslicben Feuer zu und flitstert die zur Verehrung Agni’s dienenden 
Verse (25, 1). Und wenn er zuruckkebrt, so bringt er ibnen Holz als 
Gescbenk (wie man Kindern Frllcbte mitbringt). „Wie dem von der Eeise 
zuruckgekebrten Vater die Kinder entgegen laufen, so laufen ibm die 
Feuer entgegen" (26, 4), 

1) Am Scbluss der Handlung. Aucb die dazwiscben liegenden Verse 

beschreiben einzelne Vorgange; v. 9 dhumdm (das Nabren der 

Flamme). Man vgl. aucb die Samidbenilicder, Eitualiitt. 16, und eiuige 
weitere Hymnen wie VI, 15, 6: ctgnii^ — sawidfia duvasyc^tun 10: sapetna; 
19: dharma, 

2) IV, 7, 2: Mha U tva jagrbhrm mdrtaso — ; VII, 4, 3: ydni mar- 
tCisa'li gyetdpi jagrbhre. 

») X, 4, 6: tanutydjeva tdskara vamrgti ragmdbhir dagdhJiir abhy 
ddhltam. 


72 



Stelle wercleu die Finger „zelin Scliwesteru", „zehu Juug- 
fraiien“^), ganz wie beim Somakult, genannt. Ungescliwangert 
(dpravlta) setzt (die Ara^i) die Frucbt an-); eine uufruclit- 
bare, gebiert sie bald, wenn sie „angetrieben“ wird ®) ; andrer- 
seits beisst sie eine „leicbtgebarende“, susur mcita^). Oder 
die Hervorbringung wird als eine Zeugung aiifgefasst®), als 
ein Hochzeitszug, bei der die Frau den Gatten fiibrt ®). Agni 
als Gott ward aber vor den Eltern, den Eeibholzern, ge- 
boren; er achtet auf ihre Geburf). Wie bier, beissen aucb 
sonst die Reibbolzer „die Eltern “ (pitarau), aber im ein- 
zelnen Fall ist darauf zu achten, ob sie oder Himmel iind 
Erde, die ebenfalls seine Eltern sind®), damit gemeint sein 
sollen. Pururavas und UrvaQi werden sie in der spateren 
Litteratur®) genannt. 

Von einem Strick, wie er zum Quirlen des Holzes in 
iinsrem Ritual dient, wird im RV. nieht gesprochen; die 
einzige Stelle, die dabin gedeutet werden konnte, ist RV. 

IV, 1, 9 : sd cetayan mdnuso yajfiabandhuh 

prd taip mahyd ragandyS nay anti / 

Hier durfte mgand naturgemEss sieb auf einen wirklieben 
Strick (nicbt, wie X, 4, 6 im Plur. auf die Finger) bezieben “) 


I, 95, 2 : ddgemdm tvd^tur janayanta gdrWiam dtandrciso ymdtayo 
vibJirtram j ; I, 141, 2; III, 26, 3: jdnihhiJj, sdm idhyate; 29, 13; IV, 6,8. 

lY, 7, 9. Say. zu III, 29, 3 pravitd nisiktaretasM. 

X, 31, 10, ajyamcmci nach Say. gieich nisicycmdnaretasJcd, 

Y, 7, 9. Unklar ist Y, 19, 1. 

II, 10, 3; III, 29, 1. 3. Siehe Kuhn, Herabkunft des Feuers ^ 64. 

«) X, 32, 3. Baunack, KZ. XXXIV, 562. 

’) X, 31, 9 resp. 32, 3. Baunack 1. c. 

s) Z. B. Ill, 3, 11; cf. Macdonell, Yed. Myth., p. 90, I Z. 

») TS. I, 3, 7k; Qat. Br. Ill, 4, 1, 22; Kau§. 69, 20 etc. 

Say. stutirupayd rajjvd. Gehort hierher auch gvatra I, 31. 4: 
gvdtre'^a yat pitror mueyase pari 9 Say. erklart 'k^ipramanthamna, Nicht 
deutlich ist ferner X, 46, 6: ayantrair lyate nfn, Ist zu ayantraih pag- 
vdyantra zu vergleichen? 


und die Scliniir bedeuten, mit der man in der Praxis die 
obere Arani hin und her qnirlt *). 

Melirfacli wirdvon „zwei Mi\tteru“ Agni’s gesprocben und 
er selbst genannt®). Die nachstliegende und iiatur- 

lichste Erklarung ist die Beziehung dieser zwei Mutter auf 
seine doppelte Geburt in Himmel und Erde®), denn er ist 
dvijanman^). Die vedischen Dichter lieben aber dieselbe 
Sacbe in verscbiedenen Bildern darzustellen und verscbiedene 
Dinge andrerseits unter dein gleicben Bilde anzusehen. So 
sind aucli U§asanakta, die „das eine Junge saugon “ als 
seine Mutter zwar nicht ausdrilcklich genannt, aber dock so 
zu verstehen, und es ist bei der Neigung der Dichter zu 
paradoxen Vergleichen nicht auf f allend, dass mit seinen 
„zwei Miittern" in einigen Stellen auch die Reibholzer ge- 
meint sind®). 

3) Andere Arteii der Feuererzeugung. 

Eine andere Art der Feuergewinnung als die vorher 
beschriebene ist im Ritual nicht zur Anerkennung gelangt. 


pra-nt ist hier, wie aiicli sonst, von ^gari-ni (dem Herumfiihren 
des Feuerbrandes um das Havis, Kitnallitt. 14 dazu nocli 1,95,2^; 
III, 2, 7) zu uiitersclieideii. In unsenn Eitual wird pra-m allerdiiigs anders, 
von dem Hingeleiten des Feuers z. B. beim Agnisomapraiiayana (Hit, 128) 
gebraucbt. Da aber dabei von einem „Strick“ keine Hede ist, so scbeint 
wegen raganayd unsere Stelie in einem andern Sinne zu braucben, 

namlicli vom ^Herausfiibren^^ aus den Arani’s, educitur. Man selie aucli 
I, 141, 4: jpm ydt pUnJ.i paramdn my ate pari; 148, 8; III, 27, 8; X, 4, 5; 
X, 176,8. 

1,31,2; 111,55,6.7. 

») Bergaigne 1,28; 11,52; Oldenberg, Eel.d.V.105; Macdoneli 
90, L Z. ; z. B. Ill, 6, 4 : beissen Himmel und Erde urugdydsya dhend. 

4) 1,60,1; 140,2; 149,4. 

Vol. I, 831 und obeii pag. 46. 

V, 11, 3: dsamnirsto jdyase rndtrofi^ gddf mandrdft Jcavih — ; 
Vn,3,9; ¥111,60,15. 



Zwar kaiinte mail deu Feuerstcin; vedisclie Stellen, Avelclie vou 
Agiii ,apnani‘ uiid ,admu'’ spvechen, lassen darliber keiiien 
Zweifel, aber nicbts weist daraiif bin, dass es sick bier urn 
ein gebraucblicbes oder sakrosanktes Mittel haiidelt^). Da- 
gegen wird der Lotus in Beziebung zum sakralen Feiier 
gesetzt, zunaebst in dem bekannten, im Eitual der Altar- 
sebiebtung verwendeten Verse des EV., wonacb der Atbarvau 
aus dem Puskara Feiier reibt®). Ein Lotusblatt wird anch 
sonst im Ritual erwabnt. Ap. XVI, 3, 3 sagt: „mit dem 
Vers ,dii bist der Wasser Rttcken*'*) holt er ein Lotiis- 
blatt, wiekelt es*) mit demselben Verse uud breitet nordlicb 
von der Grube ein sebwarzes Fell bin, den Hals nach 
Osten, die Haare uacb obeii gekehrt, mit den zwei Versen 
,ein Sebutz seid ibr zwei und ein Panzer'; darliber aus- 
gebreitet das Lotusblatt. 4. Naciidem er liber die Lebm- 
grube deu Spruch ,irdiscb bist du, allerbalteud' gesproeben 
hat, sebiittet er mit den vier oder dr ei Versen ,dich o Agni 
aus dem Puskara' [Then] auf Fell und Lotusblatt — 
Hierzu bemerkt das Brahmapa (TS. V, 1, 4, 2) ; „Mit dem 
Verso ,du bist der Wasser Riicken' holt er ein Lotusblatt. 


>) Of. Eotli,ZDMG.XLIII,596. Weiter vgl. noeh 1,70,2: gdrhhoyo 
apdi}i gdrbho vdiiandiji — / ddraw cid asmci antdr dtirone; 11,12,3: 
yo dgmanor antdr agniyi jajdna; VI, 48, 5: yam dpo ddrayo vdnCi 
gdrliham rtdsya piprati ! sdhasa yd matliitd jdyate — ; VII, 6 , 2 : loamn 
Icetum dliCisim hhCmum ddrer Idmdnti; X,20, 7: ddreh smim dymn dhulij, 
(Mystisch II, 24, 7.) Es scheint mir ausgeschlossen, liier miter agman, adri 
die Wolke zu versteken. In einigen Fallen dixrften die Steine des Herdes 
gemeint scin, so 111,29,6; pdrivrmhty dgmancts, trm dahan; VIII, 60, 16; 
hhindUy ddrim tdpasd vi goci^d; 72, 4: — aruJiad vdnam j dfsddayi 
jihudydoadhit //. 

2) RV. VI, 16, 13: tvdm ague pu§lcardd ddhi 
dtharm mr amantJiata j 
murddmo mgvasya vaghdtali // 
s) TS. IV, 1,3,2 c Comm. p. 41. 

TS. Lc. Comm, erklart mve^fya (Text vice^tya) mit mrdani pra- 
kseptuni pwtikdrjfi krtvd. 


75 


Das Lotusblatt ist der Rlickeii (Oberflaclie) des Wassers. . . 
Das Lotusblatt ist Agiii’s Scliooss. Mit seiiiem Schooss ver- 
selien riistet er Agni zu“ *) und V, 1,4, 3: „Agui floli vor 
den Gottern; ilim spalite Atliarvan nacli; — er fand ihn 
an ein Lotusblatt gelehut“ ®). Ein Lotusblatt wird ferner 
bei der ScMchtung des Altars selbst verwendet®). In die 
Mitte der Citi grabt man ein Darbhabuschel (Ap. XVI, 17, 7) 
und lasst spater (ib. 22, 1) ein weisses Pferd seinen recliten 
Vorderfuss darauf setzen*). Auf die Pussstapfe legt man aus- 
gebreitet das Lotusblatt mit dem fruher sclion gebraucliten 
Verse ,der Wasser Eiicken bist du‘ und auf das Blatt die 
goldene mit den Buckeln nach oben gerichtete Scheibe, auf 
die der „goldene Menscli" zu licgen kommt. An einer andern 
Stelle (TBr. I, 8, 2, 1) heisst es, dass die Angiras, als sie 
zmn Himmel gingen, Diksa und Tapas ins Wasser legen 
und aus beidem ein Pnpdarika entsteht®). Unter den ver- 
seliiedenen Brennmaterialien, die beiin Adlieya bereit gelegt 
werdeu, beflndet sicli auch ein Lotusblatt. All dieseStellen ver- 
mogen allerdings nicht zu beweisen, dass ein Lotusblatt zur 


*) ^r^ham asUi pn^haraiMri^ani MarctM, aps^ji va etat ^siharji 
yat pusJcarajpan^am / — yonir vd agtieli pugkampanMiVi sayonim eedgniip 
smribharati /. 

agnir devebhyo nihlyaia j tarn afharvanvapagyat — pu^karapan.he 
liy emm upagritam avindat. Qat. Br. VII, 3, 2, 14 (p. 595) — tarn adhhya 
uyodasrptayi pinskaraparpe viveda. 

») Ap, XVI, 13, 10 ; 22, 2 ff. TS. V, 2, 6, 5. 

*) Of. anch TS. IV Comm. p. 255. 

“) Das LotuaMatt spielt, wie nebenher bemerkt sein mBge, in der 
Kosmogonie eiue Rolle. Nach TS, V, 6, 4, 2 schaukelt Prajapati in Gestalt 
des Windes auf einem Lotusblatt auf den Wassem, ebe er einen festeu 
Halt findet und die Erde sehafft. Naeb Taitt. Br. 1, 1, 3, 6 breitet Pra- 
japati die Erde auf einem Lotusblatt aus. — : „er sab ein Lotusblatt 
steben und dacbte, ,das ist’s, worauf dies stebt‘. Er ward znm Eber 
und tauchte unter. Er erreicbte unten die Erde. Davon seblug er (ein 
Stuck) ab und tauchte empor. Das breitete er auf dem Lotusblatt aus. 
Weil er es ausbreitete (aprathayat), daher heisst die Erde Erde (prldmi). 
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Erzeugiuig des Feiiers verwendet wurde, es sclieiut vielmelir 
nur als Symbol des Wassersehoosses gedaclit zu werden, aus 
dem Agni geborcu wird; aber jener eiiie EV.-Vers giebt 
eiii so bestimmtcs Zeugnis, dass wir die Moglichkeit eiiier 
solcben Verwendung nicht ganz abweisen diirfen^). 

Nebeii dem Gebraueh eines Eeibzeuges besteht die Sitte, 
das Feiier von einem andern Herde zu holen. Nieht nur die 
Grliya- sondern aucli die Qrautasutren kenneu diesen Branch, 
die Flamme von Herd zu Herd zu verpflanzen, und es wird 
der Gedanke an gute Vorzeichen gewesen sein, der das Haus 
eines frommeu oder eines reichen Ariers fiir die Entuahme 
des Feuers zu wahlen vorschrieb -). „ Fixr einen , der 

Wohlstand wilnscht, lelirt Apastamba V, 14, 1 ff., soil er aus 
dem Hause eines wie ein Asura reichen Brahmana, Eajanya, 
Vai§ya oderQudra®) Peuer holen und anlegen. 2. In dessen 
Hause jedoeh soil er von da ab nicht essen. 3. Wilnscht 
einer Nahrung, dann aus einer Pfanne, wilnscht einer thco- 
logisches Ansehen, dann von einem brennenden Baum- 
wipfel". 

Eine dritte, seltsame Form ist die, das Feuer in dem 
bei der Agnischichtung hergestellten Topf durch Selbst- 
entzilndung entstehen zu lassen. Die Agniciti ist eine in 
Stein aufgebaute Kosmogonie, die noch besser als Texte 
veranschaulicht, wie die Welt sich in den Augen jener Zeit 


(Bothlingkj SBKSGW. 1892, 211 iibersetzt , dieses Stuck breitete er 
neben dem Lotusblatte aus‘). Of. TBr. I, 2, 1, 4 pariiam prtMvydli pra- 
ihanani liarami und den Oomm. p, 73 tat ptiskare pmtliayatL — TMBr. 
XVJII,9,6 symbolisiert ein Lotuskranz die HerrscbaftVrtra’s: ~~ avaMgena 
punclafikam jciyate / yat pu^karasrajayi pmtimuncate ^rtrasyaiva tadnipam 
Jc^atram pratimuncate. Comm: — antarik^ena vrtrarupdtmaJcam em 
purkdartka'iYi jdyate. 

Hatte etwa in diesem Fall der untere Tell des Eeibzeuges die 
Form einer Lotusbliite? 

Oldenberg, Eel. d. V. 352; Eituallitt. 69. 

Yon anderen wird der Qudra ausgeschlossen. 


spiegelt ; cayanem hhmyutpattiprdkdrmy prapaficayate sagt 
der Comm. TS. V, 227. Agni stellt hier symbolisch das himm- 
lisclie Feuei’, die Sonne dar^). Die Ukha wird an das Ahava- 
niyafener gebraclit iind die in ihr von selbst liervorbrechende 
Flamme, svayamhM genannt®), dient fiir ,eine Gedeilien wiin- 
scliende Standesperson“ (hMtilcdma gatagrl) als das Feuer, 
das ein Jabr zu tragen und dann auf die Uttaravedi des 
Altai'baues zu stellen ist; docli sind die andern Arten der 
Feuererzeugung aucb bier nicbt ausgesclilossen. Auf eine 
enge Verwandtschaft dieser Agniciti mit dem Agnyadheya 
sclieint mir der Braucli zu weisen, dass bei der Agniciti das 
Topffeuer von dem Geweiliten ein Jabr liindurch zu tragen*) 
und dass ebenso das vor dem Agnyadheya entziindete Brali- 
maudanikafeuer ein Jabr lang zu unterhalten ist®); in beiden 
Fallen sind mildernde Vorscbriften hiuzugetreten. 


B. Die Zeit der Feueranlegung. 


Nach Naksatra und Jahreszeit ist genau vorgesclirieben, 
wann das Feuer anzulegen ist ; die einzelnen Angabeu unsrer 
Texte werdeu in den Brabmaija’s mit manclierlei Histbrchen 
erliintert, die nicht samtlich blosse Produkte scholastischer 


*) Cf. aucli Eggeling SEE. XLIII, Introduction. 

Cf. Kat. XVI, 5, 3. 4 und die dabei recitierten Verse VS. XII, 2. 3, 
obwolil nicbt alle bei der Ceremonie angewendeten Verse an ibrem Platz sind. 
•) TS. IV, p. 120; V, 1, 9, 4; Ap. XVI, 9, 7 ff.; Kat. XVI, 4, 33. 


Gelelirsamkeit sind, sondern in alten Erzalilungen zu wurzeln 
sclieiiien ^), aber bier bei Seite bleiben kbnnen. „Ein Brah- 
mane, lebrt Ap. V. 3, 3ff. , soil [die Feiier] in Krttikab an- 
legeu, dann wird er der erste Tlieologe. 4. Das Feuer ge- 
falirdet [in diesem Fall] sein Haus. 5. 'VVemi einer in Robiiji 
anlegt, ersteigt er alle Hohen (roha’s). 6. In Myga§irsa ein 
theologisclies Anselien oder Opfer wiinscbender. 7. In Punar- 
vasti einer, der vordein in glucklicben Verbal tnissen, jetzt in 
scblcebtere Umstande geraten ist. 8. In Purve Pbalguni 
einer, der wiinscbt ,mogen meine Untertaneu freigebig sein‘. 
9. In Uttare, wer angeseben zu sein und andern Unterhalt 
geben zu konnen wiinscbt". Es folgen nocb andere, wobl 
alten und zAvar astrologiscben Quellen entnominene Angaben, 
die uns nicbt weiter zu bescbaftigen braucben. Wei ter 
baben die Stitreu die drei Jabreszeiten je nach der Kaste 
unterscbieden und den Friibling dem Brabmana, den Sommer 
dem K§atriya, den Herbst oder Winter dem Vai^ya zugewiesen, 
dem „Wagenbaucr“ die Eegenzeit, dock kann man fiir alle 
Kasten den Qi^ira Avablen. Es mag wobl sein, dass wir in 
der jeder Kaste zugewieseneu Zeit verschiedene Jabres- 
anfangc vor uns baben und das Feueranlegen fiir jeden An- 
geborigen der betreffenden Klasse am Anfang seines Jahres 
stattfand. 

Mit den Worten jyog jtvanta uUaramuUaratn samayt 
dargmn — yaja nimmt der Opferer Ap. V, 8, 8 die Arani’s 
in Empfang. (Obeu S. 69). Der Gedanke eines Jabr fiir Jabr 
zu erzeugendeu Neufeuers kommt in unsern Texten, so viel 
ich sebe, nicbt zum Ausdrack, aber mancbeiiei Momente be- 


‘) TBr. I, l,2ff. (of. BBthlingk, SBKSGW. 1892, 199 ff.; Lang, 
mytlies, cultes et rel. 127); 6, 1; III, 1, 4; Qat. Br. 11, 1, 2. 

Nach dem Comm. Ap. V, 3, 18 und 19 hier angehlich nicht eine 
hesondere Klasse niederer Herkunft, sondern die, welche unter den drei 
Kasten , in ihrem Lebenshenif zuriickgekommen , diese BescliRftignng 
treihen. 


■vveisen doeli, dass er aucli Iiidieu niclit fremd gewesen ist. 
Wichtig ist die interessante und kaum beachtete Ausseruiig 
der TS. I, 5, 7, 3, wonach das Feuer nach Verlauf eines 
Jalires ,altert‘ und, um erneuert zu werden, mit den Agni- 
pavaiuani-Versen verehrt werden milsse^). Wir fiiideu abn- 
liches in der deiitschen Mytliologie, wo die gleiclie An- 
scliaauug zur Erzeugung des Neufeuers fuhrt: „fur iindien- 
sam zu heiligem Geschaft, sagt Grimm, gait Feuer, das 
eine zcitlang unter Menschen gebracht worden war, sicli 
von Brand zu Brand fortgepflanzt batte . . ®). Bei den 

Indern, wo die Entzlindung des Neufeuers durcb die dauernde 
Unterhaltung der Feuer in den Hintergrund gedrangt worden 
war, tritt an Stelle dessen eine symboliscbe Erneuerung durcb 
die Vcrebrung des Feuers mit zwblf Vedaversen, deren Zabl 
die TSaipb. selbst auf Jabreszeiten und Monate deirtet*). 

Wenn beim Agni^toma, dem alljahrlich wiederkehrenden 
Friiblingsopfer , das Feuer neu gerieben und der neue Aha- 
vaniya zu dem alten hinzugelegt wird*), so ist hierauf, da 
dieser Vorgang sich aucli bei andern Opfern, wie den Otor- 
masya’s und Pagu’s wiederbolt, vielleiclit nicht besonderes 
Gewicbt zu legen; um so bedeutsamer ist die Beziehung, in 
die das Agnyadbeyafeuer zur Sonne gesetzt wird. Ein junges 
Ross, in dem man ein Symbol Agni’s oder der Sonne siebt ®), 


yathCi vai puru^o ^gvo gmr jlnjaty evmn agnir dhito jtryati, smy- 
vatsarasya paraskld dgnipcivamdnthhir tipa ti^thate, pimarnavam evamani 
ajaram Jcaroti — . MS. I, 5, 6 (p. 74, 12). 

Grimm, DMytii. ^ 5G1, 

I, 5, 7, 2 : §adhhiT upa ti^fhate mi rtava rtu^v eva prati ti0mti 
^adhhir nttardbJdr upa ti^iate clvMaga sam padyante dvadaga mdsdli sayi- 
mtsardf,i satmatsara em praii — • Cf. Agv. II, 4, 1. 

TS, I, Comm, pag, 507: halpah 'Hhamtaini nah samcmascw ity 
agrenottaraparidhm dhavamye praharati sandMnd vd^ agndv agnig carati 
praxii§t<^ iti pmhftya — '/ yo ^gnili punihavantye vaHate yagcedmtyi ma~ 
thitas tasmin prahnyate — . Citate bei 01 den berg, Eel. d. V. 35S. 

OJdenberg, S. 77; Eitualiitt. S. 108. 7. , 
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muss bei der Ceremonie zugegcn sein uiul seiuen rechten 
Vorderfuss auf die Statte des Ahavaniya setzen; „ans des 
Bosses Huf hat Atharvan zuerst das Licht empfangen*. 
An Stelle des Bosses kann nach den Vajasaiieyius ein Bock 
gewahlt werden, der wie das Boss cin Symbol des Feuers 
ist *). Audi bei anderer Gelegenheit tritt diese Anschauung 
liervor. Wenn ein Ahitagni Feuor durch Beiben nicht er- 
zeugen kann und anderes nicht zur Stelle ist, dann soli er 
„auf einer Ziege“ opfern; denn die Ziege gehort Agni. In 
dem Ziegenfeuor ist fiir ihn das Agnihotra geopfert-). 
Aja hj agner ajmii^ta garbhat, sa va apaggaj janitaram ogre 
heisst es TS. IV, 2, 10 k. Die Samavedins kennen den Branch, 
das Feiier auf dem Korper des Udgatr reiben zu lassen. 
Man stellt die nntere Arani quer auf seinen rechten Schenkel 
und reibt dann wie gewohnlich mit dem Oberholz®). Der 
Udgatr gilt als in Beziehung zur Sonne stehend : srag udgatnh 
saurga udgata sagt TMBr. XVIII, 9, 8 bei Gelegenheit der 
Darreichimg eines goldeneu Krauzes an den Udgatr^). 

Nocli manches andere darf hierher gezogen werden. So 
das dreimalige Umherfahren eines Vagens oder Eades durch 
den Brahman sUdlich vom Opferplatz®), wahrend die Teil- 


Und der Fruchtbarkeit. 

5) TBr, III, 7, 3, 1. 2, Von der Ziege soli er aber nichts geniesseii. 
[Pindet er keine Ziege, so soil er in die Hand eines Brahmanen opfern.] 
Es moge darauf hingewiesen werden, dass Pusan’s Tier Bock oder Ziege 
ist und gerade Pusan heisst Cxghf }}i. 

®) TMBr. XU, 10, 12 : dal(c^iv>a urav tidgatur ogniTjfi manthanti dak- 
§i^ato hi retail sicyate. Of, Comm. — Ich weiss allerdings nicht genaii, 
ob dies beim Agnyadheya selbst oder bei einer verwandten Ceremonie 
geschiebt; es scheint mir aber aus dem Znsammenliang, in dem diese 
Vorschrift im TMBr. mit dem Vairaja Saman stelit, zu folgen ; denn dies 
wird nacli Lat. IV, 10, 9 unter aiiderm beim Agnyadheya verwendet. 

'*) Of. aucb die Beihe ahavaniya ^ udgatr, svar (surya), Kat. XXV, 
1, 8 Comm, 

5) Ritiiallitt. 107. Gf. Ap. V, 14, 6. 7. TBr. 1, 1, 6, 8: rathacakram 
pramrtayati / mami^yarathenaiva devaratham pratyavarohati. 
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nelimer der Ceremonie Mnter dem Pferde her zum Ahava- 
niyakhara sich hewegen; weiter dia auffallige Betonung 
der Zwolfzahl bei vielen mit dem Agnyadheya verkniipfteu 
Handlungen, wenn an ihre Stelle auch andere Praxis eine 
grossere oder geringere Zahl gesetzt hat; denn diese Zwolf- 
zahl wird mit den Zwolf Nachten in Znsammenhang stehen: 
Zwblf Tage muss der Opferer bei hellen Feuern selbst das 
Agnihotra vollziehen, zu Hause bleiben und neue Kleider 
trageni), zwolf ist die Grundzahl der den Priestern zu yer- 
abfolgenden Geschenke (die indes auch iiberschritten werden 
darf-)); zwolf Tage (aber auch 2, 3, 14 oder ein Monat, 
Ptu, Jahr) miissen vergehen, ehe die Tanuhavis dargebracht 
werden®), und Taitt. Brahm. 1, 1, 6, 7 spricht gerade bei 
dieser Gelegenheit von den Zwolf Nachten als dem Bilde 
des Jahres und weiterhin in demselben Anuvaka^) von Agni 
,als dem Anfang der BtuV®). 

Wenden wir uns zum BV. Wenn es gelungen sein 
sollte nachzuweisen, dass U|as nicht nur die Morgenrote 
eines beliebigen Pages, sondern auch den ersten Tag des 
neuen Jahres bedeutet, gleichviel, ob man dieses mit dem 
Wintersolstizium oder Fruhlingsaquinoktium beginnt, so darf 
die Bekanntschaft der vedischen Dichter und Stamme mit 


0 Ap. V, 22, 13. Cf. 23, 3; Aev. Qr. H, 1, 35. 

’) Ap. V, 20, 12 ff. Oder man kann eine geringere Zalil wilhlen. 

Ap. V, 21, 1 u. a. Eituallitt. S. 108. 

1 ) 6 , 10 : 

■’') In diesen Znsammenhang darf auch die After vorkommende Ver- 
bindung von Agni, Gayatri, Eathamtara, Vasanta (gegenfiber Indra, 
Tristubh, Byhat, Grlsma n. s. w.) gestellt werden. TS. 711,5,14; MS 
II, 5, 2 (49, 6); 7, 20 (104, 16); III, 15, 10 (180, 7); TMBr. VI, 1, 6 etc. 
An andern Stellen erscheint in der Agnireihe — der Grand ist leicht er- 
kennbar saniidh. Cf . TS. I, 8, 13 a . II , 6, 1, 1 sainidho yajati, va- 
santam evartumm am nmlclhe — / samidlm ya^aty u^(m eva deoatanmn 
ava rundhe — /. 

Hlllelirandt, Vedlselie Mytholo|[ie. U. 


s 
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der Erneueruiig des Peuers am Jaliresanfang wenigstens 
vorausgesetzt werden. Es gil)t aber aiicli uoch positivere 
Griinde zu Gunsten dieser Annalime. Icli recline daliin die 
Stellen, die von Agni’s Wohnen im Dunkel sprechen. Zwar 
erwacht die Sonne an jedem Morgen neu znm Leben und 
das glimmende Pener wird durch das Praduskarapa der 
Agnibotrins wieder angefacht; aber dies reicht nicht ans, 
um die mannigfaclien Wendungen von der Pluclit Agni’s, 
seinem Aufenthalt in der Pinsternis, seinem „langen“ Wohnen 
im Dunkel und seiner Befreiung daraus zu erklaren. Icli 
habe schon oben auf den Gegensatz von Devayana und 
Pitvyapa aufmerksam gemacht, der aueh die fgvedisehe Welt 
beeinflusst, und mir dabei gestattet, die Bezeichnung nicht 
in dein lokaleu Sinn der spateren Zeit, sondern im Sinne 
von Uttarayapa und Daksipayana zu fassen. Mit dem Ende 
des Devayana erlischt der Dienst der Gutter und die Zeit 
der Mauen, der pitdro d&vdgairavaJi (BV. VI, 59, 1), beginnt. 
Es mag dahingestellt bleiben, ob das gauze Pitryapa oder 
iiur ein Teil der Zeit, etwa die letzten Monate des Jahres, 
rituell den Mauen zugewiesen wird oder ob verschiedene Arten 
der Abmessung herrschten, eine andere im BV., eine andere 
im klassischen Bitual, das ja im Herbst den Vajapeya u. a. 
Opfer brachte. Das „Dunkel“ hat in siidlichen Landern eine 
geringere Bedeutung als in nordlichen, und die gauze An- 
schauung mag das Ei’be aus einer fruheren Heimat unter 
anderen Breiten sein; aber an der Bedeutung der Winter- 
sonnenwende aueh filr die vedische Zeit darf nicht gezweifelt 
werden. Auf diese Zeit des Pityyapa, auf die den Manon 
gehorende Periode des Jahres beziehe ich jene Worte, die 
von dem Wohnen Agni’s im Dunkel oder ahnlich sprechen. 
Man nehme z. B. BV. Ill, 31 , 3 ff. ; IV, 1,11 ff.; 2, 17ff. 
und frage , ob sie mit ihren Anspielungen auf Wieder- 
gewinnung der Binder, Offnen der Pelsenstalle, Licht 
und Dunkel, nicht eher die Erzeugung des Neufeuers 
als das Agnihotra eines beliebigen Tages zur Grundlage 
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liabeii*); X, 35 liest sich — naturlicli oLne im tibrigen zu 
vergleicheu — wie das Horaziscbe Carmen saeculare. 

Wahrsclieinlich kannte auch der B,V. das tagliche Opfer 
des Agniliotra. Es ist dalier im einzelnen Falle oft schwer 
zu erkennen, ob auf den Vollzug des Agnihotra oder das 
Neufeuer angespielt ist ; denn der Lauf des Tages gleicht 
in vielen Dingen dem Jahreslauf. Die Brahmapa’s seben 
sogar in dem taglicben Agniliotra einen Sonnenzauber, wenn 
sie ausspreelien, dass ohne die Morgenspende die Sonne nicht 
aufgehen wurde®); aber icb mocbte glauben, dass grosse 
Abscbnitte und Wendepunkte naturgemass melir als die tag- 
tiigliclien Ersclieinungen von Einfluss auf die erste Ent- 
stehung soldier Ansdiauungen gewesen sind. 


X, 88, 2 lieisst es: 

giry^dtii bJiuvcincmi tdniasdpagiithdiu 
svdr abliavaj jute agnwd j 

Pada ^ kehrt IV, 3, 11 wieder in einem Verse, der, wie ein grosser Teii 
dieser Hymne, sich auf die Wiedergcwinuung des Lichtes bezieht. v. 9—12 
feiert das und v, 11 das Oifnen des Pelsens: gundin ndrah pdH 
dcmn u.?dsam mdi svdr abhavaj Jate agnail (cf. 1,71,2). — Vielleicht 
geliort hierher aiich II, 18, 1 : prdtci rdtho ndvo yoji sdsnig cdturyugas 
tnha^dd saptdragmth /, ferner inanche bei dem Ukhya-agni gebraiichten 
Verse wie TS. IV, 2, 1 ik. 

Auf eine grossere Feier, die mit Nachtwachen begann, weist BV. 
111,10,9 bin Jagrvdnsali sdm indhate. Ich glaube nicht mit Bloom- 
field, Contrib. V, 36 note (JAOS. XVI, 36), dass j, „means simply , having 
awakened (in the morning)^ IVir wissen, dass beim Agnyadheya (oben 
68 und Bit. 106) das Wachen der Teilnehmer unter Pidten- und Lauten- 
spiel Vorschrift war. 

^) Qat. Br. II, 3, 1, 5: atha yat prdtar anudite jidioU prajanayaty 
eminam etat so ^yani tejo bkutvd vibhrdjamdna udeti gagvad dka vai 
mdiyM yad asmimi etmi dJmUni na jvdmydt tmmml va etdm dhuUm 
JuJioti Cf. Oldenberg, Bel d. V. 109 if. 


0 * 
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C. Die Pflege des Feuers. 


Melir um der Vollstandigkeit willen als in der Absiclit 
neues zu bieten schalte ich einige Bemerknngen iiber die 
Pflege des Feuers Her ein; sie euthalten nur wenig, was 
niclit schon von nieinen Vorgangern frillier gesagt worden 
ware. Wenn das Feuer gerieben wircl, so legt man einen 
Holzspan unter die Arapi sowie zwei Darbliahalme ^) , die 
wobl zum Auffangen des Feuers dienten , wie ja auch bei 
uns Hobelspane niit Feuerstein und Stahl bis zum Beginu 
des Jalirhiinderts gebraucht wurden^). Nach der Paddhati 
zu Kat. wird das gewonnene Feuer auf eine Schale mit 
trocknem Kuhmist und Mehl gelegt®). Der Opferer hauclit 
die t'rische Flamme an, und wenn sie emporsteigt, zieht er 
sie mit dem Atem ein. Die begleitenden Spruche geben der 
praktische Absichten verfolgenden Handlung zugleich 
mystische Bedeutung*). Das Feuer wird alsdanii auf die 
mit besouderer Sorgfalt hergestellte Feuerstatte gebracht. 
Nach Apastamba sind verschiedene Materialien (sapibhara’s) 
erforderlich®), sieben Oder fiinf oder mehr als sieben: Sand, 
Salzerde, Erde von einem Maulwurfhaufen, von einem Ameisen- 
haufen, von einem nicht austrocknenden Gewasser®), Erde, 
die von einem Eber aufgewiihlt ist. Jede dieser Substanzen, 


») gat. Br. m, 4, 1, 19 ff. C£. Ap. YII, 3, 3. 

®) Of. von den Steinen, TTnter den Natnrvolkern Zentral-Bra- 
siliens 228. 

') p. 366, 20. 

«) Kat. lY, 8, 29. Ap. Y, 11, 5. 

“) Ap. Y,_l, 4. 5; Kat. lY, 8, 16; TBr. I, 1, 3. 

“) siida Ap. Y, 2, 1 Comm, jaldgayasya inrd aQO^yasija. Andere 
Yorachriften gibt nooh daa dort citierte Sutra des Bandhayana. 
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wozu iiocli Kieselsteiiie unci Gold kommen, wire! mit be- 
soiuleren auf ihre Herkunft bezilglichen Sprlichen gebolt und 
zur Herrichtimg der Feuerstatten in der Weise verweudet, 
(lass man eine jede halbiert, die eine Halfte wieder halbiert 
und je ein Viertel auf die Garhapatya- resp. Daksipastatte 
legt, die aiidere dagegeu drittelt und je ein Seclistel auf die 
Platze der andern drei Feuer bringt‘). Der so liergestellte 
Herd wird mit Steinen eingefasst und nach manclien, wie Ap., 
mit einem Goldplattclien belegt®). Zu den Sambliara’s ge- 
bort ferner das vor dem Agnyadlieya herbeizuscliaffende 
Holz verschiedener Baume. Ap. V, 2, 4 zaMt agvattlia, udmn- 
bara, pania, garni, rihinkata auf®), ferner noch Holz von 
einem durcli Blitz getroffenen, wenu solclies niclit vorlianden, 
nacli Baudli. aueh von einem (lurch Kalte Oder Wind ver- 
nichteten Baume und ein Lotusblatt. Es ist zu beachten, 
(lass das Holz von einem vom Blitz getroffenen Baume 
an sich keine Bevorzugung vor den andern Arten erfahrt. 
Yon diesen Holzern werden spater, sobald die Feuer 
auf die Herde verteilt sind, je drei Scheite in jedes der 
Feuer gelegt Oder auch nur immer drei in den Ahavaniya®). 
Wir dUrfen natixrlicli iiicht erwarten, im BY. etwas zu flnden, 
was diesen genauen Yorschriften entspricht. Selbst wenn 
man zu seiner Zeit schon in dieser minutibsen Weise vor- 
gegangen ware, so fehlte doch fiir die vedischen Dicliter die 
Yeranlassung zu ihrer Beschreibung, und es kann sich immer 
jiur nm vereinzelte Momente des ganzen Prozesses handeln, 
die in ihren Liedern mehr nebenher and gelegentlich zum 
Ausdruck kommen. So wird man vielleicht das Anblasen 
(les Feuers durch den Opferer in einigen der Stellen des 

») So Ap. V,9, 4ff. 

Kat. IV, 8, 16. 17. ip. V, 10, 3. 

*) Cf. auch TBr, 1, 1,3,9 ff, 

Bei Ap. Comm. aganikat^Mve gUahatai]^ vMaJiatam m. 
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suclien kouneii, die von dem Agni vatacodita, vdtajuto 
spreclien^). Den entflammten tr^gt man zu seinem Platz 
wie „ein neugeborenes Junge"®). pra-lTir ist der Terminus 
fur ^e tiberfulirung zum Feuerberd®), der im BV. anders 
als im Ritual sicb noch auf der Vedi beflnden muss*). Er 
lieisst Agni’s „Schooss“ (yoni), aucli sein Haus®), er verlangt 
nach ihm, wie die Frau nach dem Gatten (IV, 3, 2). Er 
heisst glirtdvat und VI, 15, 16 nrnavat, „mit Wolle verseheu", 
nach meiner Meinung ganz wortlich, etwa von Zunder, uicht 
von Barhis zu verstehen*). Sehlagt die Flamme hoch, so 
ist es ein gutes Zeichen ; man wiinsclit, dass die des Feindes 
niedrig brenne ’). Man muss Agni zu Ehren Brennholz dar- 
bringen — er ist drvdnm — und seineu Kopf anstrengen®). 


*) Nach Lixdwig (VI, 168 s. v. anblasen) aucli in VIII, 102, 13 
und (V, 684 zu 44, 6) V, 73, 6. 

*) VI, 16, 40: d ydifi haste nd khdcUnain giQuvi jdtdni nd hibhrati. 

*) VI, 16,41: prd devdni devdmtaye hharata msuvUtamam / 
d sve yonau ni §idatu // 

Von pra-hhf ist pra-nt nach meiner S. 73 ausgesprochenen Meiming zii 
nnterscheiden ; dieses hedeutet das Hervorbringen ans den Arani’s; liber 
pari-ni siehe ebendort. 

*) Weil Agni I, 140, 1 vedi§dd lieisst; also entsprechend der Uttara- 
vedi des Bitnals. 

ddma etc., einmal agnidhma X, 165, 3; nahhi X, 62, 4 n. s. 

Nicht dentlich ist mir Agni’s Beiwort pdrivUa 1, 128, 1; IV, 1, 7; 
3,2; X, 6, 1; 46,6. Say, erklart es mit tejohliih jp., jvaldhMh vyaptaji 
0 , a.; nur I, 128, 1 mit rtvigbhih paridhibMr vd parito Alier- 

dings lieisst es VI, 4, 3: bhdsdhsi vaste siijyo nd guJcrdhf tind I, 26, 1 
vdsi^vd vdstrapi (Say. tejdhsi), aber pari-vyd nnd vas sind nicht ganz 
Synonyma. Cf. noch X, 4, 4 vavrL 

’) Of. VII, 16, 3: ud asya gocir asthCit — ud dhfmidso etc. Dagegen 
V, 77, 4 : dnurdhvabhasaii sddam it tuUirydt Das Nichtheilbrennen ist 
daher ein tibies Zeichen. (Cf. Mbh. Ill, 46, 25 bei Ludwig VI, 137.) 

*) IV, 2, 6: yds ta idhmdifi jdbhdrat si^viddno murdhdnayi m tatd- 
pate tvayd /. Cf. IV, 12, 2: idhmdyi yds te jabhdrae chagramdpo — 
V, 7, 5: dm sma ydsya ve^a^e S'vidam patM^u juhmtL VI, 1, 9: so 
agna tje gagame ca mdrto ydsta dnap samidha havyddaUm. VI, 2,4: 
yds ““ dhiyd gagdmate, 
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Ah niaterielle Bestandteile seiner Verelirung wircl iieToen dem 
Bveimholz osadM imd ghrta geiiaiiiit ^), und zwar sclieint sicli, 
ioi Gegensatz zn samidh, mit osadhi das Verbum vaks zii 
verbinden^), also werden o^adhi’s das zur ersten Nalirung des 
Feners Yerweiidete Eeisig sein®). Die yielen inmitten der 
Opfer dargebrachten Butterspeiiden musseii in erster Linie 
dem praktiscben Zweck, das Feuer zur sclinellen Glut zu 
bringeii, gedient liaben. Butter, gJirta (V, 5, 1 tma ,wurzig^ 
genannt) und sarpis^ ist dalier neben osadhi und samidh Agni’s 
bevorzugte Speise. Er lieisst im BV. u. a. ghrtanirnij, gJirtagn, 
ghrtasnu^ sarpirasuti^)* Der Loffel {smc^ daneben aucb darvi) 
ist das Werkzeug*’^) zum Opfern der Butter; udyatasruc Oder 
ydtemc ist der, der die Handlung vollzielit. Von den auf 
Agni’s Kult beziigliclien Termini des BV. verdient das in 
verscliiedenem Siime gebrauclite und aucli im rgvedischen 
Somaritual oft verwendete Wort mrj Beaclitung. Das 
„Eeiben, Pflegen" Agni’s geschiebt entweder mittels ghrta 


0 y, 8, 7 : dhutam ghrtcnli ■— siL^amidJia sdm tdUre sd mvfdhand 
o^adMhhili, Cf. YI, 1, 10: ndmobhiJi, samidMj havyai'k>j glrhhihj 
uMiaih; YII, 14, 1: samtdhdf devdliutihMhy hmfrhhili; 2: smiidJid, su$tutt^ 
ghfUna, havi§d u. s. w. 

®) III, 5, 8: jiitd — o^adhtbhir mvalz$e; YII, 8, 2. Natiirlich muss 
Holz und Beisig diirr seiii. Ill, 23, 1: jdryatsu — mne^u; X, 92, 1: 
gocan cM^Msu Dieser Sinn kommt an mebreren Stelien aucb 

clem Beiwort von Agni’s Speise tfsu zu (cf. die Beispiele bei Olden- 
berg, SBE. XLYI, 345). 

®) II, 35, 12 sind Ulma (Spane) genannt. 

*) Yon anderer Nabrung wird nur gelegentlicb gesprochen (Mac- 
donell 89, Z. 1 v. u.); meist in Yerbindung mit andern Gbttern. Die 
ft mg beissen I, 60, 3 prdyasmt, die ug X, 1, 4 pitiibJirt; allgemein wird 
I, 36, 7 gesagt : hotrCihhir agniW' mdnu^ah sdm indhate. 

Y, 14, 3: smc ghrtageut; 28, 1: Hi prdci vigvdmrd ndmohhir devdii 
UanCi hav^d gliftdcl; YI, 11, 5: dydnii srdg ghftdvatl; YIII, 23, 22: 
prdti sriig eti nd7nasd him^matt\ I, 84, 18 steben ham^Ci ghfUna srucd 
nebeneinander. Die Darvi kommt an zwei Stelien vor, Y, 6, 9 in Yer- 
bindung mit smpis und zwar im Dual (7d)M — sarpiso ddrm). 
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Oder mit Liedern^). Es seheiut mir, class es sich feriier 
ill einzelnen Fallen anch auf das alltagliclie pradusloarana, 
das Reinigen des Peuers von der Asclie n. s. w. bezieheii 
kiinne, doch bedarf dies genauerer Untersiicluuig. 


D. Die drei Feuer im Ritual. 


Von dem eintacheii Hansvater, der sein Feuer zur Zeit 
seiner Hochzeit oder bei einem anderen -wiclitigen Abscbnitt 
seines Lebens entzlindet, ist der Aliitagni unterscliieden, der 
drei Feuer anlegt. Unter diesen Aliitagni’s ragen die nityadhft 
hervor, die die Feuer lebenslanglich unterhalten miissen. 
Das ist nielit Sache eines jeden, sondern liegt nur Wurden- 
tragern ob: gelelirten Brahman en, Dorfvorstehern, Mitgliedern 
der Kriegerkaste ^). Manelie scheinen das Feuer des hans- 
lichen Herdes nocli ausserdem zu pflegen**), aber dies ist 
wohl nur Moglichkeit, keine Vorschrift, und von den heut 
noch existierenden Aguihotrin’s Indiens wird nichts derart 
berichtet^). 


’) I. Mit ghfta V, 1, 7: nitymii niTjawti vajlncm ghr1ma\ 8: mcir- 
jslyd mfjyate sve ddmundli; VII, 3, 5: tdm id do$d tarn — agnim 
dtyam nd marjayanta ndrdb,-, er wird wie an dieser Stelle so auch an 
andem gem mit einem Boss oder mit einem Jnngen verglichen (p. 86). 

II. girbhii,: VIII, 103, 7: dgoayi nd gtrbht rathymn — mar- 
mrjydnU. (Of. Olden berg, SEE. XLVI, p. 462. 3. Index s. v.) dhiyah 
in Bezng auf Indra 1, 61, 2. 

>) gaffib. gr. s. n, e, 5 ; Ip. vi, 2, 12. AQv.gs. ii, 1, 36 . 

’) Oldenberg, Eel. d. V, 348. 

*) Crooke, The tribes and castes of the North-Western Provinces 
and Oudh, Calcutta 1896, voL I, p. 30 ff. s. v. Aguihotrin. 
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Der Platz dev Fenerstatten liegt mit regelmassiger tibev- 
eiiistimmiing unsrer Sutren im Osten, Westeu resp. Siidon; 
das im Westeu befiiidliclie „hausvaterliclie‘‘ Feiier hat, ob- 
wolil es an Wichtigkeit den beiden andern iiicht voran- 
steht, doch ein Eecht der Prioritat, weil aus ilim die andern 
Feuer oder wenigstens der Ahavaniya entn'ominen werdeu. 
Mittels eines Feuerbrandes von A^vatthaholz, den man am 
Garhapatya entflammt und in ceremonioser Weise nach der 
fur ihn bestimmten Statte tragt, wird der Ahavaniya ent- 
ziindet; in Bezug auf die andern Feuer, zu denen ausser 
dem Daksipa noch der Sabliya und Avasathya gehoren 
konnen, schwanken unsere Quellen^); bald werden sie aus 
dem Ahavaniya entnoinmen, bald aus gewohnlichem Feuer, 
bald neu gerieben. Nach Ag-v. II, 2, 2 kann man den Fener- 
brand zum siidlichen Feuer beim Agnihotra aus dem Hause 
eines Vai^ya oder beguterten Mamies u. s. w. holen, nach 
Caiikh. werden Ahavaniya und Daksina aus dem Garhapatya 
entnommen und nur dieser aus den Reibholzern gewonnen "). 
Bs haben offenbar verschiedene Sitten geherrscht, und es 
ware vielleicht nicht ohne Interesse, dem Ursprung der Ver- 
schiedenheit weiter nachzugehen. 

Die Eeihenfolge, in der die einzelnen Feuer zu ent- 
ziinden sind, scheint Gegenstand ritueller Erwagungen ge- 
weseu zu sein. TBr. I, 1, 4, 4 — 6 betont ausdriicklich, dass 
erst der Garhapatya, dann Anvaharyapacana und Ahavaniya 
angelegt werden miisse, denn die Asura’s, die zuerst den 
Ahavaniya, dann Garhapatya und AnvMiaryapacana anlegten, 
hatten ihr Gliick verloren und die Deva’s, die zuerst den 
Anvaharyapacana anlegten , keine Nachkommenschaft be- 
kommen. Mehr als derartige, soweit sich bis jetzt iirteilen 
lasst, nur scholastische Streitfragen interessiert uns Zweck 
und Bedeutung der drei Feuer. Es ist langst bekannt, dass 


’) Eitualiitt. S. 108. 

») ggs. Vol. II, Comm. p. 86. 


90 


der Bgveda von einem dreifaclien Ursprung des Feuers 
spriclit ; M a c d o n e 1 1 liat mit Eeclit liervorgelioben , dass 
dieser schon dem EV. bekannte Ursprung mit den drei 
Formen des Feuers auf dem Opferplatz in innerem Zu- 
sammenhange stelien musse^). Wir diirfen erwarten, dass die 
Bedeutung der drei rituellen Feuer uns aucli uber das rgve- 
disclie Riitsel, die Bedeutung der drei Feuer und ihre viel- 
uinstrittene ,6eburtsstatte‘ iin EV. aufklaren wird. Unsere 
spateren Texte zeigen, trotz manclier gelegentliclier Scliwau- 
kungen, in Bezug auf die Brldarung der drei Feuer grosse Ein- 
mlitigkeit, und ihre Aussagen werden durcli die rituelle Praxis 
dnrchaus bestatigt. Kein Zweifel kann iiber die Symbolifc des 
Aliavani 3 "a bestelien, der mit der Himmelswelt in Zusammen- 
hang gebraclit und als Vertreter der Sonne angesehen wird. 
Er nimmt die Opfergaben fttr die Getter in Empfang. Der 
Garliapatya dient praktiscbenZwecken,mit Ausnalime weuiger 
Falle zum Backen und Kochen der Opferspeisen u. s. w. 
Wenn man die Spriiche vergleiclit, die beim Naclilegen 
des Holzes von dem Opferer gesagt werden, so zeigt sich 
auch darin noch deutlicli seine Bestimmung als Feuer des 
Hauses; „moge Mer“, sagt der Hauslierr, „mannigfache 
Nachkommenscliaft sicli erfreuen, um Agni, den Herren des 
Hauses, sich versammelnd — “ ®). Das dritte Feuer, der im 
Sliden belegene Daksinagni, ist das der Manen, die schon 
der EV. (X, 15, 6; 17, 9) in Beziehung zum SMen setzt, 
und dient zu den fur sie gebrachten Spenden*); ein Feuer- 
brand wird zur Abwehr der bosen Geister beim Piijwjia- 
pitryajfla®) dem Sudfeuer entnommen, kurz, alles was Manen 


’) Mythological Studies, JKAS. 1893, p. 468 2. 

*) NVO. 41. 65 4. 

=) Ap. IV, 1, 10. 

4) Eituallitt. 114. 118. 160. Of. auch Oldenberg, Eel. d. V. 350 ff. 
TBr.III,7,4,5. Ap.I,8,3; Vin,13,8.9.18; XIX, 3, 11. Eat. IV, 1, 2. 3. 8; 
V, 8. 6. 16. 21. 22; XV, 10, 17; XIX, 3, 20. 23 u. s. w. 

Ap. 1, 8, 7. Bei der Leichenverbreunung wird das Daksiijafener 
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mid bose Geister angeM, spielt in der Eegel sicli an diesem 
Feiicr Oder in seiner Nalie ab^). 

Dreifacli wie die Feiier ist die Welt, und jedes der 
drei Feiier wild einer der Welten zugewiesen, der Aliavanij^a 
dem Himinel, der Garliapatya der Erde, der Daksinagni dem 
Liiftranm : etad vai devanam aijatamm yad dliavanlyo^ ^itaragnl 
gdrhapatyo mannsydndm -), anmhdryapacanali pitrndm 
TS. I, 6, 7. Wie der Hiinmel als Sitz der Getter, die Erde 
als Wohnung der Mensclien, so gilt der Lnftramn als Ort 
der Manen : Ait. Br. VII, 5, 3 : divam trUyam demn yajno 
'gat^ antarihsam triu/cm pitfn yajno ’gdt, prtMvmi trtlyam 
manmyan yajno 'gat Der Daksinagni wird dalier oft in 
einer Eeilie mit dem Luftraiim‘0 und weiter mit dem Be- 
lierrscher des Luftraums Vayii genannt^). Man konnte diese 


mit den Manen fast von alien Texten in Verbindimg gebracht (Cal and, 
Die altind. Todten- und Bestattungsgebrauclie 59 230)^ wahrend sie bezlig- 
lich der Welten, denen die beiden andern Feuer zugehoren, starker 
schwanken; s. u. pag. 95, 

b Beim Anlegen des Daksina wird das yajiiayajiiiyasriman gesungeii, 
das dem Abendsavana angebort und dort ganz besondere Ceremonien 
erfordert, Auffallig ist, dass der Anvaharya am Siidfeuer gekoebt wird. 
Man mOclite meinen, dass die das Mus empfaiigendeii Brahmanen als 
Vertreter der Manen gedaclit sind. Cf. Bituallitt. S. 93. 

b Ait. Br. II, 34, 1: agnir deveddha iti gafisaty, asaii vci agnir de- 
veddha, etmn hi dem indhata etani eva tad etasmM loha Ciyatayati; 
2: agnir manviddha iti c^ansaty^ aijat)i m agnir manviddha, imam hi ma~ 
nu^yd indhate ^gnim eva tad asmihl loJca dydtayati; 4: — asau vai hotd 
devavftah — ; 5: — ay am vd agnir hota mamvrtah. — TS. YI, 1, 8, 5; 
4, 2, 5: asniai vai lokdya garliapatya d dhlyate dhavaniyah 

[ Y, 7, 4:^: hrahmavcidino vadanti yad e$a gdrhapatyag ciyate Hha hvdsyd- 
liacamya ity asiw aditya iti b ray at / etasmm hi sarmhliyo devatabhyo 
juhvaii]. — TS. II, 6,5,5: tasya km suvargo lolm ity dhavaniya iti 
hruydt, — TBr. 1, 1,4, 6; 5,2; 6,3,6: suvargo loJca dhmaniyah; HI, 
9, 23, 2 : asan vd cldityo ’gvalij sa cihavantyam dgacchati /. 

b Yereinzelt tritt dafitr der Agnldhriya ein TS. Y, 4, 6, 4. 
b TBr. 1,1, 8,1: ime vd ete Idkd agnayah / te yad avydvrttd 
ddhtyeran gocayeyur yajamdmm / gharmaih gira iti gdrhapatyam ada- 


Ver)tiiHlung‘ als aiisserliclie Folge der oft genauiiteii Dreilieit 
Agui, Vayu, Suvya’) einer- und von Prtliivl, Antarik§a, 
Dyanli androrseits ansehen und aucli liier wieder die Ein- 
wirknng der scholastisclien Deuteleien vermuteii, welche die 
Enden verschiedener IPaden init einander zn verknupfen 
lieben. Die Vei'binduiig des Manenfeuers mit dem Luftranm 
und mit Vayu ist aber nach meiner Uberzeugung kein reines 
Spiel der Yajuika’s, sondern eine Fortsetzuug eines den 
Bralnnana’s niclit vertrauten, niclits desto Aveniger uralten 
Gcdankens von der Beziehung der Toten zu dem Wind. Die 
Vorstelluug ist zwar iin Allgemeinen zurliekgetreten und 
durcb die andere verdrangt worden, welebe der vediscben 
Litteratur und aucli der spateren Zeit gelaufig ist, die Ver- 
bindung des Mon des mit der Totenwelt; der Mond ist das 
Auge der Manen, wie die Sonne das der Gdtter ist-), oder 
ilir Liclit '*). Aber eine genauere Durcliforschung dor spateren 
Litteratur wird vielleiclit nocb manchen Uberrest jener 
andcren Anffassung entdecken. Mami III, 189 z. B., wo die 


dhCiti ! mtali prCiim ity anodMryapacanam / arJcag caksur Uy dhamntyam 
— ' rathavitaram ahkigdyati gdrhapatya udhlymnCme j rdthmntaro m ayam 
lokali] 2: — immademjam ahldgCiycita uddlmyamupe / 

a7itarlk?am mi mmadevyam — / 'brlmd uhJiigdyata dhammyci ficlMyamme / 
Mrliato -ml asau lokah^ imd m deni vorliergeheiKlen Amivaka sagt das- 
selbe Brainnana (7, 1. 2); gharmaJi giras tad ay am agnih — mtah pranas 
tad ayam agniji — aricag cahpiS tad asau sfmjas tad ayam agnili; der 
Gomm. bemerkt dazu p. 48: ayayi puromrtl gdrhapatyo (1) resp. 
yo yam agnisakho vdyiiii so yneh prcipali^ tat prmm'i'dpam ayam dclMya- 
memo ^nvdhdryapacano (2) resp. asau dim drgyammah smyarupah 
sa surya ayam ddhiyamCma dliavantyo ynilb (3). Of. aucb Ait. Br. V, 32, 1 
imd 34, 4; Sadvin^abr, (citiert bei Ludwig V, 319). 

01 ‘z.’b. TS. Ill, 1, 6b; 2, 4b; lY, 4, 5C’-e; TBr. I, 3, 6,4; 
n, 1, 6, 1; 3, 3, 2; 3, 6, 1; III, 7, 7, 5; 8, 18, 1 anibhansi — ayam Idko 
agwi j nabM^isi etc. / mahafisi etc.; TAr. 1, 1, 2 (S. 5); TMBr. I, 2, 1; 
S, 2; XX, 15, 2. 3; Ait. Br. lY, 25, 10; Y, 25, 22. 


Manen den eingeladenen Zweigeborenen nahen, ,wiederWind“ 
ilmen folgen und wenn sie sitzen, sich zu ihnen setzen, dttrfte 
durcli sie beeinflusst sein^). Sie sclieiiit vor allein gerade 
ill jenen Verbindungen Vayu’s mit dem Manenfeuer nocli 
fortzulebeii. 

Die Tradition der Qulvasutra’s regelt, wie bekannt, 
aiich die Form der Fenerlierde. Walirend der des Aba- 
vaiilya viereckig®), der des Qarliapatya kreisformig herzn- 
stelleii ist, bestebeii beziiglicli des Siidfeiiers in den niir 
zugangliclien Texten zwei verscliiedene Vorsclirifteii. Es 
bat eiitweder die Form eiues f^urpa oder eines ardJiacandra, 
resp. dhanus. Allerdings stebt die erste Aiigabe nicht in 
einem Sutra, sondern iiur in dem modernen Qrautapadartba- 
nirvacaiia; da dies aber „in all the details* Baudhayana 
folgt“), dlirfen wir annebnien, aneb bier die Aiisicbt alter 
Qrotriya’s vorzufinden''), das urn so mehr, als die Qurpaform 
nicht die gewObiiliche Form dieses Khara ist. Der Qurpa 
wil'd zum Worfeln gebraucbt, mid bei dieser schoii bei ein- 
facben I§t<i’s ausgefiibrten Haiidlung wird der Sprucb ,Vcti/ur 
VO vmmlctu‘ gesagt ’), Mabidhara fiigt erklSlrend die Worte 


Elnige andere Beispiele bei Eiuii, Yama 2 84. 

Das Yiereck bedeiitet, wie ein Commentar (Pandit, voL X, p. 22) 
aiisdnicklicli sagt, den Himmel, der Kreis die Erde. ObwoM die Sonne 
aiicli alB caiulisraldi aiigeseben wird (Weber, ISt. IX, 359), so wird dock 
aiif Grand dieser vereinzelt anftretenden Anscbauiing der Aliavanija- 
berd nicht mit der Sonne selbst als identisch anznselien sein. Wir 
koiinen anch bier nicht ybliige Einheit der Anschaiinngen erwarten; z. B, 
gilt anch die Erde gelegentlicli als yiereckig. Weber 1. c. Wallace, 
cosmology 112. 

®) Preface S. 1 Benares Saipvat 1944, (Sep. ans dem Pandit.) 

Es werden in bestimmter Weise Kreise beschrieben; dann heisst 
es p. 5 ; m(U}^.alasya dalcmato tndyamdno hMgah purvahricimancjalasya ca 
dak^hio hhdgali gnrpdkdruli smnpadyate sa daJc^iiidgner dyatanaM 
bhavaU etc. In dem von Thibaiit, Pandit X, heransgegebenen Bandh. 
Qulya iinde ich die Angabe nicht. 

Nen- und Volhnondsopfer, S. SO. 
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vciyuh 0ry)acCdmioUhah liinzii. Die Qurpaform soli also deii 
WiB(I repraseiitieren und diii’fte die Meinung derer aus- 
driicken, die mit deni Manenfeuer den G-edanken an den 
Wind als Herrsclier des Luftreiclis und der To ten festge- 
Iialten liabeu. Die wiederholten Bemerkungen der Brali- 
niapa’s, dass Vayu „Agni“ sei, woraiif naelilier noch Bezug 
zu nekmen sein wird, sind nicht oline weiteres abzuweiseu. 
Die indisclien Gelelirten haben, wie man ans dem Qat. Br. 
erseben kann, selbst dariiber gestritten, ob man den Wind 
als Fener vereliren diirfe oder niebt und damit offenbar ver- 
schiedene Traditionen befolgt ^). 

Die andere tiberlieferung gibt dem Dakgiriafeuer die 
Fom des Halbmondes^). Sio bedarf keiner Erklarung. Die 
alte Verbindung von Mond und Manen ist auch dem Veda 
woblbekannt und der spHteren Zeit liberaus gelauflg. Nach 
Mababb. XIII, 1082 (XIII, 16, 44. 45) ist die Sonne die Pforte 
zu dem Wege, der zu den Gdttern fuhrt, der Mond zu dem, 
der zu den Manen fiibrt®). Die Halbmondform des Daksipa- 
feuerberdes wird aus diesem Gedanken entstanden sein^). 

Was folgt hieraus? XJnsere Texte weisen mit grosser 
tibereinstimmung den Ahavaniya dem Himmel, den Garha- 
patya der Erde, das siidlicbe Feuer den Manen zu. Wenn 


’■) X, 4, 5, 1 ( 791, 15) : atMdega upatiisadSm j vdyur agnir iti 7ia 
iuMyanina upSsata, adityo 'gnir ity % haiha ahiili j atha lia smdha grau- 
matyo m MMfigam vd vaywr evsgniti. 

») Kat. gr. S, p. 356, Z. 17. 18; N70. S. 188; Pandit, New Ser. IV, 
p.338 rathaca&rdkfii^t jiageat, eandrardha iva dak^inad' (Yajfiapar§va- 
pariQista), 

*) Of. u. a, Monier- Williams, Brahmanism and Hinduism 343; 
Folklore Journal London II, 221; Crooke, popular rel. ® 1, 18. Icb sehe, 
dass Ci'ooke von seinem Material ans zu derselben Deutung Yama’s, wie 
ich, gekommen ist (whence the realm of Yama would naturally be fixed 
in the moon“). 

*) Anders nach dem Comm, zu Baudh. Qulva Pandit X , p. 22 ; 
anta/rik^asarpstavSd dJianurakftih /. Ist der Gedanke, dass das Antariksa 
die Gestalt eines Dhanuh habe, auch sonst nooh bekaunt? 



vereiuzelt aucli andei’e Meinungen auftaucheii und u. a. „der 
Soliu“, der ja deii Manenkult vollzielit, mit dem Anvaliarya- 
pacana gleichgestellt wird ^), so hat das keiiie besondere Be- 
deutung. Wir durfen hei dem Charakter unsrer Qiiellen ge- 
legentliche Deuteleien, bin undwieder anfflackernde Einfalle **) 
nicht zu ernsthaft iiehmen, wenn wir iiberhaiipt einen Weg 
finden wollen, und mtissen uns an die bauptsachlichsten Zeug- 
nisse halten. Nirgends ergibt sich nun, soweit meine Kennt- 
nis reicbt, eine engere Beziehung auch nur eines der drei 
Feuer zum Blitz®). Wenn die drei Feuer identiscb sind mit 
der Feuerdreibeit des BV. und diese Dreiheit den dreifachen 
Urspruug des I’eners in Himmel, Wasser, Erde zuin Ausdruck 
bringen soli, so kann vom Blitz als „Agni in den Wassern" 
in diesem Zusamnienhang nicht gesprochen werden ; er ist znm 
mindesteu keine der drei kanonisch gewordenen Formen der 
Feueranbetung, des Haus-, Sonnen- und Manenfeuers; denn 
diese drei reprasentieren Agni Grbapati, Agni Surya und 
als Manenfeuer Agni Candramas oder Vayu. 


') So Ait. Brahm. VIII, 24, 4 : — puroMta evahmaniyo hhamti, jayS. 
()drhap)atyaii, putro ’miOiaryapacanali. 

-) Of. z. B. noch Aqv. Qr. II, 2, 13: pita vd e.?o 'gn'aiani yad dak- 
liinalt putro gurhapatyali pautra dliavamyalj.. In den Lei Cal and (die 
altind. Todtengelir. 68 230) citierten Quelleu ist garhapatya zum brali- 
maloJca gestelit (Manava) oder Ctluicaniya zum deva-, garhapatya zum 
gandharvaloJca (Baudh.) etc, 

*) Eine .Stelle aiisgenoinmen Chand. IJp. IV, 12. 13, wo apah, digah, 
naJcgatrilfd, candramas mit anvdhdryapaeana; prelpa, OMga, dyaur, vidyut 
mit dhavaniyd in einer Eeihe stehen. Wert wird Merauf Niemaud legen; 
es wird sicli spater ergeben, dass Sonne und Blitz in nahem Zusammen- 
liange gedacht werden. 


Die drei Gharma’s oder Mahiman’s. 


Wir sind jetzt im Stande eine Schwierigkeit zu be- 
seitigen, die sicb bei einer friilieren Gelegenbeit (S. 34^) aus 
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dem "Widersprueh zwisehen eiiier Stelle des TMBr. und einer 
Erklarnng des Comm, zur TS. ergab. Die der U§as fol- 
geiideii trayo gharmasah odei’ maJtinianah erklai’t der Comm, 
als Agni, Candra, Aditya, wahrend das TMBr. XX, 15, 2. 3 
sagt, dass der U§as die drei Gharma’s „Agni, Vayu, Aditya“ 
folgen. Wir selien jetzt, es liegen liier nicht Willkurlich- 
keiten, .sondern zwei verscbiedene Traditioneii vor, dereu 
eine den Mond, deren andere den Yayu als zweites Glied 
der Reilie ansielit, dieselben Traditioneii, welclie den Dak- 
siiiiigni niit Candra oder mit Viiyu verbinden. 


E. Die drei Feuer im Rgveda. 


Wie im Ritual, so werden aucli in den vedisclien Liedern 
niclit alle Feuer mit den Irani’s erzeugt, soiidern an dem 
einmal entflammten werden andere entzundet. I, 12, 6 agni- 
niignih sdm idhyate^), Man fiilirt ilin erst nach Osten, dann 


D VII, 1, 9: ti te agm hhejire dnlJmn 

mdrta ndmh pttfydmTjb purutrd / 

Dieser Steile koimte man aber aixch eine andere Beziehung geben. Es 
scbeint, als ob in der rgyedischen Zeit, ab welch end von dem rituellen 
Branch der Sutra’s, neben dem gewblmlichen Modus anch eine Verteilnng 
des einmal entdammten Feuers von einem gemeinsamen Herde anf alle 
andern stattgefunden hatte. Darauf weist vornebmlicb V, 11, 4: agnim 
ndro pi hharante gfliegflie. Die Unterbaltnng der drei Fener wird 
wie in spiiter so anch in alter Zeit keine sehr einfache nnd billige Sache 
gewesen sein, daher glanbe ich, dass sie anch in vedischer Zeit nicht 
grhigrhe stattgefunden haben wird. Vielleicht ist hier die feierliche 
Ubertragnng des Feuers in die Wohnungen von einer y.ott't) kmCa anzn- 
nehmen, fttr deren Bestehen in der vedischen Zeit noch andere, spater m 
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zmilck iiacli Westeii, wenii er aiis dem Schoosse der Eltern 
befreit wird^), luicli Sayaiia eine Anspielmig aiif die Auleguiig 
des xibavaiiij^afeiiers imd des Garliapatya. Von melireren 
Feuern wird bfter gesprocheii ; sdmiddhesv agnisu sollen Indra- 
Agni lierbeikommen I, 108, 4. Besonders die DreizaU wird 
betont. „Setze dick nieder, o Hotr, auf die drei Herde“, 

11, 36, 4^). „An dem Dreisitz liaben die Manner Agni ent- 
flamnit/‘ Er lieisst dalier trisadhdstha 4=^ 8; VI, 8, 7; 

12, 2; triimstyd VIII, 39, 8. Die Dreiteilung des Feuers, 
die anf die G otter selbst zurlickgefulirt wird % ist also dem 
IIV. wohl bekannt"'). Es liogt, wie sebon bemerkt wurde, 
kein Grand vor, diese vedisebe Dreibeit in Ursprung iind 
Bedeutiing von der des Rituals zu imterscheiden und flir die 
Anlegung jener andere Gesiebtspnnkte geltend zu machen 
als die, welclie in den Qrautasutren bervortreten. Urn so 
auffallender muss es ersebeinen, dass wir niebt aucb im RV. 
Namen fiir die einzelnen Feuerberde finden und allein den 
des Garliapatya erwabnt seben sollen^’). Wir mtissen tins 


err)rterntle Momente sprechen. — An den Terminus u-hhar seWiesst sich 
Agiii’s Beinarae mblirtrit I, 95, 2 ; II, 10, 2 ( cf. dazu III, 55, 4 vihlirtali 
purutrdj niclit ideiitisch mit der Bezeichnung III, 54, 19 purudhd prdsutali). 
b I3 4: q.mtfeua ydt pitror mucyase pdri 

d tm pftrvam anayann dparam 2)unali / 

ugdu lioktr ni sadd yonim tn^u, Cf, I, 15, 4: dgne devdu ihd 
vaha saddyil yonim tri§u, 

V, 11,2: agnm ndras trit^adhastke sdm idhire. Cf. Ill, 20,2: 
drei sind deine Sitze (sadhdstha)j drei deine Zungen — , drei deine 
Kurper — tlbrigeiis wird, wie bekaimt, Agni als Gott ofter von dem 
Element, dem Feuer (Sg. u. Plur.j unterschieden. Cf. I, 26, 10; III, 24, 4; 
V, 6, 6; VI, 10, 2; 11, 6; VII, 1, 4; VIII, 18, 9; 19, 33. 

X, 88, 10 : stomena M divi devdso agnim ddijamn — / tdni a 
akfpmn tredfid bhuve — . Sie ftilirt X,105,9 den Namen tretini 
(L. cf. Say.). 

Cf. anch IJV. Ill, 2, 9: tisro yalmdsya semidhah — / tdsaw, eham 
ddadhuT mdrtye him jam u lolmn u dve upa jdmim lyaUxk // — Agni 
der Erde, des Luftraunis und des Himmels? 

Ludwig, BV. Ill, 355. Oldenberg, SBE. XXX, X i. 

Hillebrantlt, Yedlsclie Mytliologie. II. 
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iiuv vor Aiigeii lialten, tlass die Nameii iiicht notwendiger- 
weise Iiier nnd dort dieselben sind uiul zwisclien dem IJV. uiid 
dem spateren Eitnal ofter ein Wandel in der Terminologie 
st.attgefuiiden hat '), der nieht nur auf einem Unterschied der 
Zeit, sondern aucli der Tradition selhst beruhen dixrfte. 


a) I)as Daksinafeuer im BY, 

1. Nara^ahsa. 

Der EV. gilt in erster Linie dem Dienst der Gotter. 
Weun, abg'esehen von der Ideinen Totenliedersainmlung im 
X. Buell, von den Manen nur wenig gesprochen wird, so mag 
der dem Devajnina — ich fasse, wie ich schon sagte, das 
Wort hier in temporalem Sinn, nieht in dem seiner gewbhn- 
lichen Bedeutung — gewidmete Zweek unsrer Sammlung die 
Veranlassung dazu geweseu sein. Wenn ich einen alten 
Namen des Manenfeiiers in Naragansa sehe-) und zugleich 
die Bezeichnung eines Gottes, der zum Manenfeuer in dem- 
selben Verhiiltnis steht wie Surya zum Ahavaniya, so ist 
zwar nieht dor EV., sondern die spatere, aber sichere Tra- 
dition der Ausgangspunkt meiner Moinung. 

Das Somaopfer hat fiinf „naragcaisa’s“, zwei friih, zwei 
mittags, einen abends. N. heissen gewisse Somabecher, 
welche vorher von den Priesteni genossen, dann wieder aiif- 
geftillt und bin ten unter den siidlichen Havirdhanawagen 
gestellt werden ®). „Weil sie Nara^ahsa zur Gottheit haben, 


*) Eituallitt. S. 11, § 3. 

Der Qedanke, dass N. eins der Opferfeuer sei, ist schon von 
Ludwig 1. c. ausgesproohen, der in N. einen Namen des AhavanTya 
vermutet. 

») Ait. Br. 11,24,3; lat. IX, 12, 7.8; Ap. XII, 26, 26-27. Das Apyii- 
yana von Seiten der Camasin’s gesehielit mittels Soma, nach Baudh. mit 
Vasatlvariwasseni, nach andem durch hlosses Berilhren. Ap. Coram. zn 24, 


wevden sie Naragansa’s genaiint" (Comm, zu Ap. XII, 25, 25). 
Nocli deutlioher Qat. Br. Ill, 6, 2, 25 : yad dhavirdhanayor 
ndrugausdh sidanti tat pitrsu julioti tasmat pitarah santi /. 
Ill dem Spnxche, der das Bliaksapa begleitet, lautet das 
Stichwort, das an Stelle andrer (wie indrapitasya bei den 
Indragraba’s) eintritt oder, nacli einer laxeren Auffassnng, 
nnr eintreten kann, namgansapdiasya^). Nocli klarer als 
Her zeigt sicli der enge Ziisammenhang zwischen Gott 
Nara§ansa iiiid den Manen in dem bei ^^ankh. dieselbe Cere- 
inonie begleiteiiden Spriicli '^) : dem ’si naragmm yat te medhah 
star jyotis tasya ta uniaih pitrbMr hliaksUasyopaMtasyopahuto 
hhaltsayami; fiir fmiaih tritt inittags urvaih, abends Mvyaih 
oil!®). Wenn inittags die Navagaiisa’s bingesetzt sind, werden 
die Dak§ii.m’s an die Priester aiisgeteilt*), und abends stelit 
init dieseii Somabecliern eiii Manenopfer in unmittelbarer 
Verbindung. Wenn die N. auf ihren Platz gestellt sind, 
legt jeder Priester dicht binter seine Kufe fiir seine Vor- 


Ait. Br. VII , 34 : nanlgansapUasya dem soma te matividah — 
hhaksayilmi, TS. Comiu. Ill, p. 110, 2S. 4 £ bemerkt: 7%ardga'{isapitasya 
pitrpitasyeii padadvaymy nardgansaeamasabhaksaim em prayoUavya^n / 
nCmyati'ety elcali paJcsali j sarvatra patMtavya^n ity aparatb paksah I namih 
gasyanta iti naritgausilh pitfvigcsfiK Of. Ap. XII, 24, 7 £ VS. VIII, 58; 
XIX, 61. gat. Br. XII, 6, 1, 33. Lat. II, 5, 13 £ Weber, ISt. IX, 225. 

VII, 5, 22. 

Eituallitt. 130. 

Icli babe S. 91 ^ claraiif aufmerksam gemacbt, class die Verwenduiig 
des Sitdfeuers ziim Kocben des Anvaharya diese Spende in Beziehung zu 
den Manen zu setzen sclieiiit und die Priester als Vertreter der Manen 
erscbeinen lasst. Sebr merkwurdig ist femer die beim Somaopfer von Ap. 
(u. a.) gegebene Vorscbrift, dass „der Opferer seine ganze Habe nacb Ab- 
findiing seines iiltesten Sobnes als Daksipa geben kann“ XIII, 6, 2. Es kann 
also mit dem Somaopfer der Ubergang in einen andern A^rama verbunden 
werden. (Sian vgl. aucb BV. I, 70, 10: pitiir nd jiwer vi T^edo hkarmita,) 
Audi die Verwenduiig eines scliwarzen Eelles (bei Ap. Eituallitt, 132. 155), 
mit dem die zur Daksipa bestiminten Einder in vier Teile auseinander 
gescbeudit werden, — scbwarz ist ja stets die Earbe fiir Manen — ver- 
dient Beaditung. 


faliren je dvei Stilckclien von dem librigen PurodaQ und 
flitsiert: ^dies liir dicli, Vaterclieii NN., und jeue, die dir 
f()]gen“, liierauf die Namaskaraspruclie ^Verelirung eurem 
Safte, 0 Manen“ u. s. w./). In gleicli enger Yerbindung 
zeigt sicli NaraQaiisa mit den Manen in einem nacli der An- 
gabe iinsrer Texte -) beim Manenopfer gebraucliten BV.-Yerse, 
X, 57, 3 : mam m & huvamahe 
ndragansenasomenaj 
pitffidm ca manmahhih // 

und zwar tritt nacb Qaiikb. der Pidester gerade mit Vers 
3 — 5 dieses Liedes hinter den Daksiiia-agni. Bei der 
Schwicrigkeit, aus den sonstigen Angaben des BY. tiber das 
Wesen Nara^ansa’s sichere Auskunft zu erhalten, siud die 
Worte dieses mit der lituellen Praxis in tibereinstimmung 
stelienden Verses von ausschlaggebender Bedeutung. 

Unser Wort ist, wie bekannt, auch eine Bezeiclinung 
gewisser Texte. In grOsserem Umfange kommen sie beim 
Mensclienopfer zur Verwendung und weehseln dort mit den 
Pariplava genaunten Akhyana’s, die die Yorbilder des opfern- 
den Kiinigs in Gescliichte und Sage ruhmen®), ab. (Qaiikh. 
XVI, 10, 13.) Sie bestelien in dem Preis der Dakgipa’s 
freigebiger Fiirsten und Vorfahren und in der damit ver- 
bundenen Hersagung verscliiedener Hymneu, wie z. B. der 
Qiinaligepalieder I, 24. 25 oder des Manenliedes X, 62. Sie 
gelteu also im Wesentlicben der Verlierrlicliung von ver- 


0 Eituallitt. 133. 115. Vgl. Ap. XIII, 12,9ff. gankh. VIII, 2, 14 
unci Comm. vol. II, p. 355. Vgl. auoh don beim Manenopfer der Sautra- 
maiji angewendeton Vers VS. XIX, 61: agnisvdttun riumuto hai'fmuhe 
ndrngaiisc smnapithai)i ya uguf,i. MS. IV, 10, 6 (157, 8). 

») ggs. Ill, 17, 3. 'a^v. II, 7, 8. 

®) Man vgl. hierzu als Analogie dieWajdeloten, Sigonoten, Ligiistonen. 
So jliiessen in Polen die Kapliine, denen cs oblag, die Geschiebte der 
Vorfahren bei alien Pesten, namentlieh znr Zeit der Herbstfeier des 
Bookes, dem Volke vorznerzfthlen, oder vielmehr vorznsingen®. Dr. Weiss, 
Konrad Wallenrod, Norden 1888, 2. Aufl., S. 98. 


ytorbeiien Fiirsteii oder liervurragendeii Toteii, d. li. dem 
Maueiikiilt 0- Aiisser diesen Akliyaiia’s wird der Name ein- 
zeliieti Verseii beigelegt. TAr. II, 9 ^ stelien „Nara(;:.aiisfs“ 
iiebeii Itiliasa’s, Purana’s, Kalpa’s, Gatlia’s (d. li. Yamagatlia's 
luicli deiii Comm.)“). Sie erfreuen sick iiiclit besoiideren 
Kiifes. Am sckarfsten tadelt sie ein Aussprucli der Maitr, 
Samli. 1,11,5(167,8): yo gmhCmaraQanslb'hym sanoti na 
lasjja pratigrhyam cmrtena Id sa tat sanotP). Aber niclit wcil 
sie „voll von Lligeii^ *) warei), soudern weil sie dem Maiieii- 
kiili aiigekorten, sind sie als anrta bezeiclmct wordeii. Sie 
siiid das Minderwertige gegeniiber dem Preis der Getter, 
wie Sura, die ebeiifalls „Unwalirlieit, Sclilecktigkcit, Finster- 
nis'‘ keisst (I, 248), im Verkaltiiis ziim Soma. 

Was der liV. an Angaben u])er Nara(;.ansa entkalt, ist 
iiberaus gering. Die den Namen des Gottes neiinenden 
Verse sind, abgeseken von dem oben angefukrten X, 57, 8, 
farblos oder sckwierig, imd am wenigsten ivSt 111,29,11'^) 


9 grmkh. XVI, 11,32 (14, 11): pitniso ad namc^ansali. Comm.: 
puru^tardpab pumdn nararfipeiui pragasgata iU ndrufjidtsali / nay'air w 
parmmtmadarglhldh ^mckladhanair darQanastmjpanyiailh pnujasgate — /. 
Ait. Br, vol. I, p. 7: mand^gaorttantapraUpM fco ndrmjahsyalh ; TBi'. 
11, 7, 5, 2: mamttyd vai narm^ansali. Zu VS. Vill, 58: pikvro nfiTdgaMdlt> 
samtak (somali) bemerkt der Coiinn.: — nard asminn dmiaJt gmisaniUi 
(Yfiska VIII, 6) nardganso gtijnas tatra hitd yogyd mt ntm'tgmm tidrd- 
gamagupacigi^iah pitaralh, Qat. Br. XII, G, 1, 33: — xntrhhyo ndragaim’ 
bhyaJjb svdhcti juhiiydt j pitaro hi sa tarhi ndrdgansd bhaccmti, TMBr. 
XIII, 7, 14. Siehe aiicli nacliste Anm. 

2) Of. AV. XV, 0, 4; gBr. XI, 5, G, 8; TBr. II, p. 762: soagam apt 
mamisgarupo deuavigeso nardgatlsa/i / UitsamhandJdnl geme pancdgakmi 
iig adika ndrdgansl — . Cf. Weber, ISt. X, 53; Hang, Aitareya 
Br. 11,430. 

Cf. ancli TBr. I, 3, 2, 6 : deed mii bralimanag cCmnasga ca gamalam 
apdghnau j gad hrahmanali gamalam dsU sd gdtlui ndrdgafisg ahhavat^ 
gad annasga sfi surd / niid ZDMG. XV, 136. 137 ; ISt. 1. c. 

Piscliei, Die Hofdichter des Laksmaijaseua, S. 4. 

*) tdnmdpad uogate gdrhlio dsitro 

ndrdgdnso bhamU gad vijdgate j 




geeigiiet, zur Eiiisicht zii verlielfeii. Die meisteu siiid Be- 
staiidteile der Aprilieder, alter Gotteranrufuiigeii, die eine 
selir alte Spaltuiig in der rituellon Tradition Yerraten iiiid 
insofern you Interesse, aber fiir die Erklarung uiiseres Gottcs 
naliezu belangios-). Ein Umstand verdieiit aber Beaclitiing. 
Ill jedein der Brliaspatilieder I, 18 iind X, 182 stelit ein an 
Nara^ansa gericliteter Vers^^), so dass man glanbcn konntej 
dass N. imd Brbaspati liier Synonyina sind. Icli liabc friiher 
die Ansiclit ausgesproclien ^), dass Brliaspati’s Personiiikation 
von dem Monde aiisgegangen ist und sich von dieser ScliuiZ" 
gottlieit des Bralimanentiuns zum Herrn liber alle bralinia- 
nisclie Weislieit entwickelt hat, wie Indra von der Sonne 
aiis ziiin Vorbild aller Konige wurde. Wie Soma ist aiicli 
Brbaspati nalie den Manen ziigesellt^), die „durcli seine 
Maya reicli an Maya gescliatfen liaben“. Gegen meine 
Ansicht ist aiisgeflihrt worden, dass Brbaspati vielmebr eine 
Form Agni’s zu sein scbeine. Dies stebt mit ihr keines- 


INTO. 97; Schwab, Tieropfer 90 i, wo sicb weitere Litt. iiiulet; 
Bergaigiie, JAs. 1888, p, 18; Weber, IStiid. X, 89 ii. s. — Von tlieseu 
bei dem Tieropfer als Prayaja’s dieneiideu Liederii eutlialten 11,3; V, 5; 
VII, 2; X, 70 Anrufiiiigen Nara^ansa’s , I, 188; III, 4; IX. 5; X, 110 da- 
gegeii Tauunapats, mid iiur einige Pamilieii, Medatitbi Kaiwa (Angiras) 
und Dirgliatainas Aucatbya habeii sicb in I, 13 resp. I, 142 ftir die An- 
rufuiig beider Gutter eutscbieden (cf. Bergaigne). Das TanCinapatlied 
JamadagnPs (X, 110) scbeint scbliesslicb alle andern Terdriiiigt zu baben, 
und imr die Vasistba’s blieben lange ihreni Nara^ansaverse treu (Schwab 91). 
Es muss benierkt werden. dass bei den Prayaja^s eine Verbinclung Nara- 
Qafisa’s mit den Manen — im Gegensatz zuin Somaopfer — nicbt mebr 
bemerkbar ist. 

2) Unwesentlicb sind auch die Verse 1, 106, 4; X, 64, 3. Nara^/dnsa 
ist in beiden Fallen nicbt, wie geglaiibt worden ist, Beinanie Pusan.s, 
sondern durcliaus selbstandiges Nom. propr. imnitten einer Aufzahluug voii 
Gbtternamen. Ob in X,92,ll {ndragmisa^, cdtumngo yanw ^ditih) cdturanga 
Beiwort von ilmi oder Yama ist, ist nicbt deixtlich. 

®) Vers 9 resp. 2. Bergaigne I, 305. 308. 

*) VMytb. I, 404ff. JEAsS. 1897, 923 ff. 

") IX, 83, 3; VMytb. I, 397, 416. 
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wegs im Widerisprucli, denn daiuich ist der Mond aiicli eiiie 
Form Agiii’s ^). Man darf sicli iiicht darliber tausclieiij dass 
ill Verseii wie V, 43, 12^), die von der Einsetzimg eiiies 
Feuers spreclien, iinter Bvbaspati eiii Feuer des Opferplatzes 
verstanden wird*^). Der Gott der Maiien im Veda ist in 
erster Linie der Mond, gegen den Vayu in dieser Beziehimg 
gaiiz znrllcktritt, luul so dlirfte der Moiidgott Brliaspati 
V, 43, 12 der imuwfiog des Manexifeuers sein. Das Manen- 
feuer oder seine Nahe ist der gegebene Mittelpunkt alles 
bescliworenden Zaubers uiid der Mond sein natlirliclier Pro- 
tektor^}. So wird es erklarlicli, dass Brliaspati zu den. 
Aiigiras, den init Zauber imd Bescliworung eng verbiindenen, 
in nalie Bezielmng tritt'O* Es ist niclit verwimderlicli, wenn 
.1, 18; X, 182, woven icli aiisging, wirklicli Brliaspati und 
Nara<^.ansa als S^monyma anzuselion sind. 

Eine in Bralimapatexten vorkommende Gliarakteristik 


b 1,331. Be! 5 <mdcrs v. 1,95,1. (1, 164, 38 wirtl vmi Piscliel, VStml. 
11, 221 jetzt ebenso erkliirt, iiidein er von Sonne und Mond, wie icli L c., 
als zwei Furnieu Agni’s spricht). Cf. Hardy, ved.-bralmi. Per. 66. 
d vedhdm7U bThdntam 

hfhaspdi'h^i sddane scida^adhvam / 
sCtdddyonim damn d dtdwdhsam 
Mrm^yaoarnam armmii Bapema jj 

®) Audi VII, 97, 0: sdliag cld ydsya ntlaoat sadifimtham kanii sidi 
auf einen Feiierlierd ])ezielien, 

0 Of. liber die allgemeine Anscbauiing Brin ton, rel. of prim, peoples 
1897, p. 139: „It is at iirst sight strange that in many mythologies the 
souoii plays a more important role then the sun. But if we reflect that 
the night is the time when spirits walk abroad; when sounds strike the 
ear with mysterious notes ; when nocturnal birds and beasts stir the senses 
with strange cries; when, on the other hand, the cooling zephyrs and soft 
moonlight bring sweet ease, and the gentle dews refresh the parched 
leaves ; then we can understand why, both in modern folklore . . . and in 
primitive myths the moon and the stars are often far more conspicuous 
then the flaming smP. 

") I, 425 a. 
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NiU'ar;aiisa’s clarf iiiclit ubergaiigcu werdeii’); daiiacli iiihit 
er die Beiworte triglrsm Nara^aiisa iiat dieso 

Epitheta gemeiii mit ViQVarupa, dew Soline Tvastr’s, uiid 
Vi^.varupa ist, wie ich I, 531 gezeigt habe, ideiitiscli mit 
Tva§tr’s von mir als Mond gedeutctem Solme Agni. Vic^va- 
nipa, im B,V. selten ervvalmt, ist aus GriiiKlen, deren Kenutnis 
sich uns ciitziclit, uicht zum Gott des Manenfeuers geworden ; 
aber ev ist dennoch gleichen TJrspruugs wie Brhaspati iind 
wie Nara^ansa. Vielleicbt scliimmert nocli der Gedaiike 
eiuer Wesensgleicldieit zwisclien beideu durcli, wenn Nara- 
(;afisa als ,deoak(ma‘ deii Gotteni das Opfer bereitet uiid ilmeii 
voransclireitet (X, 70, 2) ; er ist damit als Puroliita der 
Giitter cliarakterisiert, mid das war eiiist ancli Yig.varupa, 
deu Iiulra getiitet hat (I, 532). Eine Erinuerimg an dieseu 
Namen erweckt die Aiigabe unseres Verses, dass N. „vigvd- 
rupchhiJi d(jvmh“ fabre, aber unsere Qiiellen sind zu luckeu- 
hai’t, mn die weitere Vergleichuiig zu gestatten®). 

Ich fasse meine Meinung zusammen. Wir haben im 
Ritual drei Feuer, von denen eins den Manen zugewieseu 
ist. Zu diesem Manenfeuer steht Agni Naragansa resp. das 
Adj. nara^aiisa, uoch inehrfach in Bezieluing, und selbst in 
einem Rgvedaverse, mit dem der Priester das Daksiijafeuer 


“) MS. IV, 13, 8 (210, 13). TBr. Ill, 6, 13. 

®) (i dmtndni agraydediA yatu 

ndragdiiBO vigGdrU^}ehMli dgmiljb j 
rtdsya patlid ndnmsd iniyMhalb 
devcbliyo d&mtamult suBudat // 

Es wird bei dieser Erklaruug auffalien, dass an unsrer S telle, 
’vvie aiich 11,3,2 Nara^ansa mit den Gottern verbunden wird. Aber 
8oma ist Brahmdn der Gdtter mid andrerseits docli aucb, pitrmat (I, 394 ). 
So bekommt aucb Agni Yai^vanara, den icli mit dem Abavamja iden- 
tibziere, von der nacbherigen Dreiteihmg VI, 8 , 7 die Benennmig trim- 
dhmiha nnd IV, 50, 1 Brhaspati. Es mag dahiiigestellt bieibeii, ob nicht 
einst die Dreiteiiung des Feners in einsselnen Familien vom Ab avail lya-, 
in andern voin Daksiijiafener ansgegangeii ist. 



Dafiir spriiclie N.\s Epitiietou wgastd (s. it. S. 106). Etwas anders 
Bergaigne I, 308: . . . le mot ii.j en taut qii’il est le iiom d’lin persomiage 
diviii, parait avoir, a la maniere d’lm compost possessif, le memo sens 
qite Ic derive nara^ausa . . . et designer Agni, non pas simplement comme 
ie diou lone par ies lioinnies, mais comme le dieu de la priere liitmaino, 
c’est-a-dire cojnrne im autre Bralimapaspati. — Fay, AJFh. XYII, 11 
erklart ndragchlm ais , lightning and thunder^ or, more simply, , leaping and 
roaring‘. 

“) Lindner, Aitind. Nominalbiid. 18.31 Whitney ^ §1148, Id. 

'^) Bergaigne 1,805: le mot qahsa . . d^tsigno tout particuiierement 
les formiiles auxqitelies est attribuee line eflicadt^ en quelque sorte 
magiqtie, aussi hien celles qiii sent ,droites' . . , quo celle des demons on 
des sorciers, ou plus geaeralement do Tennemi. 


verelirt, winl von narflgculsa soma uiid pitfnam manma in 
eiigera Zusamnieiiluing gesproclieii. Icli zielie daraiis don 
Schluss, dass Naraqansa ein Name des Manenfeiiers luid 
ziigleicli des dadiircli reprasentierteu Todesgottes ge- 
wesen ist. Der Gnindgedanke des Mondes, auf den zwar 
nocli Spuren znruckfuliren , zeigt sick bier nirgends mekr 
lebeiidig. 

Von der etymologisclien Deutiing des Namens babe icb 
abgeseben. Mac don ell (100) erklart ibn als , Praise of meiY 
in tbe sense of ,be wbo is tbe object of men’s praise 
Er musste danacb eine Personifikation etwa wie der av. 
matlim sein. Audi bier bestatigt sick die Erfabrimg , dass 
die Etymologie nns dem Verstandnis mytbologiscber Wesen 
iin Allgemeinen niebt nfilier bringt. Man ist bisber davon 
aiisgegangeii, (lass e/insa nom. act. ist iind daraiif weist aucli 
der Accent. Aber es gibt Aiisnabnien von der Regel; es 
kbnnte dennocb noin. ag. sein; denn hrnsa^ yaoa^ usa be- 
tonen, obwobl sie iioin. ag, siinP), die Stammsilbe mid lebren, 
dass neben dem nom. act. g/msa ein nom. ag. ^'gdnsa fiir gmlsd 
iiicbt unmoglicli ware. Das nom. act. gmsa beisst ,Lob, 
Preis*. aber aucb, wie ayhdemsay nrgadsa zeigen, das Gegen- 
teil davon, jElucb, Anwiiuscbmig^'O. Das Wort wird also 


uvspriinglicli bine allgemeine Bedeutung, wie aucli av. saiili 
unci lat. censeo, censor andeuten, geliabt habeu, etwa ,Meinung, 
Urteil, Scliatzuug‘. Wenn man ein nom. ag. danebon an- 
setzcn darf, so wiirde dies etwa ,Iliclitev, censor* sein (ef. 
lat. dicere in vindex, jndex) und namgausa ein Iioniinum 
judex odor censor. Denn ein ,Lobpreis dor Meuscben* ist 
fiir eiuen Todcs- Oder Mauengott, selbst wenn wir an Toten- 
feste denken. bci deneu die Vater gepriesen werden*), eine 
nnverstandlicbe Bezeiclinung®). N. wiirde niitliiu etwa seinen 
Nameu so tragen, wie Yama in spaterer Zeit ein praja- 
samjamana, pitfnam adJdpa, garlrantaliaro Hfnciin lieisst. 
MS. IV, 13, 2 (200, 4) wire! N. niclit nur nrgasta, sondern 
aucb nfuspranetra genannt®). 

Nara^aiisa ist ein Gott sclion der indo-iranisclien Zeit; 
seine Namens- und Wesensgleicliheit mit dein Nairyosaiiba 
des Avesta bat schoii Windisebmann erkannt. Dio Angaben 
der Texte sind sebr sparlieb, und nur wenige Linien sind 
vorbauden, aus deneu ein Gesamtbild des irauiseben Gottes 
niebt mebr zu gewinnen ist; aber einiges stiinmt docb zu 
dein bisberigen Ergebnis, so seine Stellung inmitten der 


X, 78, 8 ist pitfifichji gdnsali gen. subj. 

2) 5V. IX, 86, 42: dvd jand yakiymm antdr lyate ndrn m <;dmani 
daimjam ca dhartari (Say.: naraili ^tahsantyam, mdnumni ity artlmli / 
daimjam ca did hliamm uhliayavidham dlumani dliartan dharahe yajamane 
l>remyan) steht n. im Gegeiisatz zu dam/ain {gmsam, cf. X, 3.1, 1). Narah 
luul (levali bilden bier die dm jand (cf. X, 57, 5 : ]nmar nali pitaro mdm 
dddfitu dawyo jmiaJi). Mir sclieint, dass N. in uusrem Yers den Herru 
der Toteii (daniit das Totenreicli) bezeiebnet. „Herr“ o. a. kbnnte gdrna 
aucb X, Bl, 1 sein: a no devdnam upa vetu gdnso mgvedhis turair dmse 
ydjatrali (cf, X, 32, 6: dcmndiri cratapdlh); 1,185,9: ubM gdfisa ndrya 
mdm ad^ffwi (Hinirnel und Erde als Gebieter der Menschen). In um 
gamhhiragdiim fassen PW. pw.Grassmann gdma scboii in dem Siiine von 
,gebietend‘. 

Wenn Yama aucb eine Bezeichnmig Agni’s ware (Ebni, Yama 
2 122 ff.), so wtlrde es sicb dort um seine Identilikation mit dem Maneii- 
feuer bandeiii, trotz Qat. Br. 11, 3, 2, 2. 
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aiideren Nanien des Feiiers Ys. 17,11 (Sir. 2,9)^), nocli 
nielir seine ini Avesta liervortretende Bezielimig zu deii 
GeisLeru der Abgesdiiedenen. Diese zeigt sich vorueluiilicli 
Vend. 19, 34, wo die reclitscliaffeneu Manner im Hause 
Ahuraiiiazda’s sidi versammeln uud N. wie eiu Begleiter 
von ilinen ersdieiiit ; sie tritt leise in der Palilavilitteratur 
liervor, weiin „rized Neryosaug est le niessager des Dieiix, 
c.-a-d. qii’i! est envoye pour tout message destine aux Kais 
et aux lieros . . , pour dounor les secours destines au monde“ “). 

2. Kavyavaliana. 

Angesidits der, wie idi liotfe, erwieseiieii Tatsaclie, dass 
Nara<;aiisa in vedisdier Zeit das Mauenfeuer reprasentiert., 
wird eiu Zeuguis iiber die Einsetzuug des Maueiifeuers aus 
deni IJV. selbst nidit unwillkomnien seiii. 

Dem Agni haoijaoahma, der den Gotterii Speise briiigt, 
stelit Agni hmymCJmut gogeuuber *). Er tritt bei dem 
grossen Maiieiiopfer des letzten der Caturmasya’s au Stelle 
von Agni Svi,?taki;t"*) und wird am Nadimittag des Neu- 


Die Stelle ist iiicht gaiiz deutlicli: hlisathrenh nafedhrem nairyrh 
sanhem yajatem. yazamaidd.. Danclieii N, 5,6 (Sir. 1,9); Jchsaihro- 
nafedhrf) nairyoaahJuiJic yajatalic Idi^naotlira — . Darmestetcr (I, 151 
nnd 5^) iibcTsjetzt naclilSler.: ,/qui reside dans le nomlml des rois\ c’est-a- 
dire, qiii se transmet de roi on roi par Tlieredite (N.)“ mid Milt Ichs. naf. 
flir Adjektiva ‘royal, qui est dans le iiombrir. Weitere Beiworte sind 
hunmlha (Y. 57,8); eyaklmna (V. 22, 7); asto (19,34). 

-) mtro (iHacand liambavaintl nairyosahlid lidmhaoaiU — . 

^) Danoesteter, T Avesta 11,319. 

^) Qat, Br. II, 6, 1 , 30: limyavuhano 'cai demnmn hwyavdjicmalh 
pitfndni; IJV. X, 16,11; TS. 11,6, 12^: yad agne hwyavdhana xdtfn 
yak^iy ridcrdhah ‘ pm ca luwydni mlcHyasi deoebkyug ca piifhhya d //. 
Sielie foig\ Aiiiil Uber die decali pitarali cf. C aland, Altiud. Ahiiencult, 
p. 183. 264, 

''0 Ill, 1(), 3. 10. Das Feuer wird dabei kmyau^mm angeredet. 
TBr. 1, 6, 9, 6: ayniny kavyacilhanayi yajati ya e&a pitfi^dm agniJj> tarn 
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mondopfers ueben Soma pitrmat, Yama afigirasvat, pitrmat 
aiigerufen *). Der Name wird voii Eggeliug mit „tlie 
beaver of what is meet for the wise“ (XII, 430) iibevsetzt mid 
vom PW. , das das Wort ahnlich aiiffasst, als eine Naoh- 
bilduiig zu liamjavahana angesehen. Beides ist iiicht richtig. 

PV. X, 16, 11 stelit fiir Icavi/avahana ,lcraoi/avaliLmi‘, 
das Sayapa willklirlich als Icavi/asya havi$o vodha deutet. 
lirav/fa wird hier als alt durch hravi/ad in v. 9. 10 iii dem- 
selbeu Liede bewieseu. Ich denke, dass wir in Jcavi/aoahana 
eiiie vielleicht durch wirklichen Lautwandol befiirderte, viel- 
leieht auch durch euphemistische GriUule bewirkte Umdeutuug 
dcs altereii Wortos vor uns haben"). Es steheu deiitlich 
Jc,ravj/nd iiiul itaro jdtavedus, wie im Ritual Icaoijavdlmia mid 
havyavahana, eiiiander gegenuber. 

V. 9 : kravyddani (Jtgnm pm Mnomi dSrdin 
yamdrajuQ gacchatu ripravuMh / 
ihaivayam Uaro jdtdvedn 
devehliyo Jmvydtp vahahi prapmdn //”). 

Von dem ,,ileischfressenden“ Feuer, das in die Feme zn 
denen geschickt wird, „deren Kouig Yama ist“, wird das 
fiir die Giitter bestinimte „andere“ Ifeiier hier iinterschieden. 
Warum heisst jenes „fleischfressend“ ? Weil es vom Lcichen- 
brande stainmt, der mit den Feuern zu entzlinden ist, die 
vom Toten nnterhalten wurdeu^). Nach unseren Ritualen 
ist zwar das im Hause unterhaltene Aupasauafeuer ganz 


eoa tad yctjati. TS. treimt an einer Stelle davoii das Damoiieiifeiier ab: 
IIj 5j 8j 6 tmyo va agmyo Immjmdham deoamlmj hamjamtlhcmalh pitf imn, 
saharak^ci 

0 ggs. IV, 4, 1 u. s. 

2) Anders Baunack, KZ. XXXV, 512. 

*^) Uf. aiich TS. 1, 1, 7 b ; aiMgne ’gnim amadani jnhi, ni^ hravyadam. 
sedha, a devayagam mha /. 

Oaiand, Bestattungsgebrauche, 19.58. VS. 1,17 Comm.; kravyat 
gmoMhe kravyani mdfmm aUUi kravydt cit&gnili. 
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Oder zum Teil zu beseitigen ’). Aber das von diesein Liede 
voransgesetzte Kitual deckt sicb, wie v. 10. 12 zeigen, nicbt 
mit der Praxis unsrer Sutratexte ; denn es wird von dem 
hmvyad gesproclien , der ins Hans gekommen ist und nun 
al's Peiier fiir die Manen eingesetzt wird. v. 12 kann sich 
auf gar niebts anderes als auf die Einsetzung eines Feuers 
und zwar des Manenfeuers beziehen : 

12 ; ugdntas tva ni dhlmalii u^miah sdm idhmaJii / 
ugdnn ugatd d vaJia pitfn Jiavke dttave // 
„Verlangend indcbten wir dich einsetzen, verlangend dicli 
entziinden ; verlangend fiihre her die verlangenden Manen , 
das Havi.s zu essen“. Wo der Brand dazu bergenommen 
wird, lebrt Vers 10: 

yo agnih hravydt pravivega vo grhdm 
imam pdgyann itaram jatdvedasam / 
turn harami pUryajndya devdyi'^) 
sd gharmdm invat parame sadMsthe jj 
Er setzt voraus, dass in Abweiebung von dem Brauehe 
unsers Eituals ein Brand voin Leicbenfeuer zurlxckgebracbt 
und zur Anlegung des Manenfeuers, das die Vater Mvise 
dttave lierbeifiibrt. verweudet wird. Erst wenn wir die 
Verse in diesem Sinne auffassen, werden sie in den richtigen 
Zusammenhang gestellt“). Wie der Verstorbene aus dem 


’) Die Texte streiten hierttber und sind anch verscMedener Meiming, 
ob es sich urn das Feuer des Toteu liandelt. Of. Kat. p. 991 und Eitual- 
litt. 92. Meine Darstellung folgt dort Kat. und dem Comm., Caland’s 
Bemerknng gegeii mioh (GGA. 1897, p. 288) ist irrig. 

-) ,Deu Gott nehme ich fiir das llanenfeuer'. 

®) Wir linden bier eine Abweichung von dem gewohnlichen Eitual, 
wie in EV. X, 18, 8; 86,21. Caland (QQA. 1897, 290) hat meine Ausicht 
in Bezug auf diese Verse nicht ersohiittert. Die Widerlegung seiner Bin- 
wiindo ist nicht seliwierig. Z. B. fragt er: „wie ist es mUglich, dass ein 
Todter mit ml medtalj, ,hebe dich wcg von ihr‘ angeredet wird*? Zu 
wem wird denn X, 14, 7: prdvi, prehi — ; 8: SMji gacchasva — ; 10: aii 
draou gesagt? Nicht zu einem Toteu? (tlber das Alter der im Piirusa- 
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Eeich der Lebeudeii in das der Token libergetreten ist, so 
dient audi das Feuer, das ihm geliorte und ilm verzelirte, 
iiiclit mehr den Lebenden, sondern den Token. Unsere 
rituellen Texte kenneu verscMedene Zeiten flir die Anlegung 
des hansliclien Feuei’s: Hochzeit, Beendignng des Studiums, 
daneben aucli den Tod des ITainilienliauptes ^). Diese letzte 
Sitte setzt unser Lied mit Bezug anf das Qrantaritual vorans. 

T a n u n a p a t. 

Wir sind in einer ungiinstigen Lage in Bezug anf diesen 
Gott, den die Giitter „dreimal am Tage“ vereliren -). Es 
kann niclit zweifelbaft sein, dass es sicli bei der S. 102 er- 
wabuten Gegeniiberstellung von T. und N. nm einen alien 
Kultgegensatz und dainit nm zwei verscbiedene Wesen bandelk, 
denn beide wccliseln nnr in den friiber angegebenen Filllen 
und treteu nielit beliebig fur einander ein. Nirgends, wo 
sonst mniQansa Oder das Derivatnm davon genannt wird, 
also weder bei den Akhyana’s nocli bei den Caniasa’s darf 
Tauunapat an dessen Stelle stelien*’). Aber weder da.s Eitiial 
noch der EV. vermogen uns nalier liber sein Wesen aul’zu- 
klaren. Ersteres beriicksiehtigt, ihn sonst nnr bei der Tanu- 
uaptracereinonie, dem von Priestern und Opfereru einander 
geleistoten Treuscliwur. Die Worte, die bei Entnabme der 
dazn nbtigeu Butter gesproclien werden, besagen wenig"*). 


siibta enthaltenen Anseliauungen $. ttbrigeiis Lang, mytlies, cubes, p. 225 ft'., 
(lor Hang’s Ansicht von ilirem primitiven Cliarakter verteidigt^. 
b Kit. S. 69; Caland, Bestattungsgebriiuclie, 115. 116. 

’) III, 4, 2 : ychji devAsas trir dhami ayajmite 
dicidwe v&nix^o mitrd agrAlj, / 

TS. IV, Vs. XXVII, 12: t. asuro viQvcwedii devo deve^u devalj, — . 

“) Ancli KV. Ill, 29, 11 , wie immer man den Vers erkliire, zeigt, T. 
von Narru^ai'isa und Matari^van dem Wesen nach verschieden. 

*) TS. I, 2, 10; MS. I, 2,; 7 : Spataye iiid grla.ii'oiii imripataye Ud 
grlipdmi tunmiaptre tm grhpdmi, sdkvardya tvd gfluiumi ofytMya 


Hi 


Wiclitiger ist die Auseiiiandersetzung des Qat. Br., dem zu- 
folge die Goiter vor den Augen Prajapatfs scliwdren 
(III, 4, 2, 6 ff.) ; „ Sie spraclien : ,wer unsere Ubereinkunft 
Ibriclit, soil liierdurcli getrennt von uns sein, soli zergelien' ^). 
„Wer ist Zeuge" ? ,Tanunapat, der starke*. Wer dort weht, 
das ist Tanunapat, der starke ; er ist der Beanfsiclitiger der 
lebenden Wesen, der in sie als Ein- imd Ausbauch tritt“. 
Man konnte hieraus den Scbliiss ziehen, dass es sick bei T. 
uni einen Windgott liandelt, bier ein Manengott, wie Nara- 
^,ansa. Aber das ist durcbaus zweifelhaft; denn an andrer 
Stelle sagt das Qat. Br. grlmm vai tmUna'jgat, grlmio Juj asatn 
prajanmn tanus tapati u. s. w. erklart ibn also fur einen 
Sommer- oder Sonnengott, und dasselbe scbeint TBr. II, 6, 7 
zu tun, wenn es in einem freilicb recbt unsicberen Yajya- 
vei'se*) T. mit Indra identifiziert. Audi die Maitr. Saipb.*) 
mit ibrer Bezeicbnung Tanuuapat’s als aditer garblia, hJmva- 
nasga gopii (cbenfalls in einer Yajya) gibt keine Auskunft. 
Also ist mit diesein Material nichts zu erreidien, und das- 
selbe gilt von den sparlicben Angaben des PV. fiber T., 
audi von der Hymne IX, 5, 2, die zwar die Merkmale eines 
Apriliedes bat, aber durcb die ttberall liervortretende Tendenz 
des Bidders , die einzelnen Aprigiitter mit Soma Pavamana 


tml grhrimni) anadhr^tam asg anadJirsgmfi demndm ojo etc. Der Comm, 
erklart (TS. I, 379) (i2)ati als pari'paU als manali, tanmajptr als 

jCithamgni; anck T8. YI, 2, 2, 2 sagt immo mi mam vai paripatib^ 

Of. auck TS. YI, 2, 2, 1: Uibhyali (tanubliyah) sa nir fchad yah // 
nah prathamo ’nyo ^nyasmal druhyCtd iti j. 

I, 5, B, 10. Ebenso TS. 11, 6, 1, 1 (iu andrem Zasammenkaiig 
stekt tlaffir Yit^vakarman oder Indra TS. lY, 3, 2, 1 ; B, 1 ; die Eudra’s 
TBr. II, 6, 19). 

®) hold yuJi^at tanmapCttam utibMr jetdram apardjitam.j indram 
deoam smarcidain pathihhir madJmmattamair numgafisena tejasd (Comm. 
manmyaih gadsantyena) vetv tljyasya hotar yaja /. 

^) lY, 13, 2 (p. 200, 2): liotd yaJc^at tmiUnapdtam aditer garhhain 
hhuvanasya gopdm madhmdya dero demhliyo devayrinfm patho amiktn, 
TBr. Ill, 6, 2. 


in Beziebiuig zu .setzen, fur luythologisclie Zwecke, wie mir 
sclieiut, entwertet ist. Meiiie I, 339 gegebciie ErkUlrung 
(les Verses muss fallen. Wir miissen daravif verzieliteii, 
Taniinapat zu erklaren^). 


b) Bas Aliiivaiiiyafeuer iiii Egveda. 

Es ist laiigst (lurch die Arbeiteii aiidrer Forsclier-) er- 
kaiint, dass Agui im Veda aiicli eine Bezeicliimiig der Sonne 
gewordeii ist'^) iind dass besouders Agni Vai{^-vanara in dieser 
Eigenscliaft auftritt. Die kleine Sammlmig RV. YI, 7-— -9 
Oder die Verse X, 88, 10 — 13, in doneii Agni Vaicjvanara 
iiiir ein Synonymum von Surya ist, miissen jedes Bedenkeii 
aiisschliessen. 

Die Aiiffassung VaiQvauara’s als Surya setzt sicli in der 


Die Etymologie ist auch hier von keinem Nutzen. Icb wiircle 
(lenkeii, tanimaimt ist gleicli scaymjinaimt (cf. uxtymylMj simbhaU), 

IT. a. Bergaigne 11, 153^.337. M. Muller, Phys. ReL 1892, 
p. 143. Hardy 64. Oidenlx^rg .108. Macdonell 93. 

V.T, 7, 2: — migvanarmn rathyam adhimrct^mn 
yajfutsya ketwji janayanta demtli // 

4 : to(h}i vigve awfta jdyamdncwi 
glgmy nd devd dbM sdin navanie / 
tdva JcrdtuhJiir amftatvdnh dymi 
Vaigvdnara ydt pitror ddideli jl 

8, 2 : .‘{a jdyamctnali parame •mjbmani 

vratdny agntr vrakipd arah^ata / 
vy mitdrik^am mnwiita suki'dtur 
Vaigomiai'o maliind mtkani asprgat // 

9, 1: Stag ea kr§pdm dhar drjtmapi m 

n vartete rdyast vedydhhiJi / 

Vaigvdna7^6 ydyamam nd ntja 
dvdtiraj jgoti^dgnis tdmdksi // 

Of, ancli TBr, Til, 7, 8, 1. 





ritnellen Litteratiir fort^). Obwohl zwisclien einzelneii 
Giittern ofter die Grenzlinien sicli verschieben, so bleibt das 
Hauptgebiet eines jeden docb, wie iiicbt verkannt werden 
sollte, immer ini Wesentliclien unberiiln’t. Das zeigt sich 
im Verbaltnis von Vai^vanara zn Naragaiisa. Nirgends stebt 
jener zu den Manen so in direkter Bezieliung, und Nara- 
§ansa andrerseits ist nirgends, wie Vaigvanara, ein Aus- 
drnck fiir „das Jabr“. Spenden filr Agni VaiQvanara werden 
verscbiedentlicli dargebraclit; sie bestehen in der Eegel aus 
Purodii^a’s, die man auf 12 Thontafelclien aufrollt, eine 
leiclit verstiindliclie nnd oft aiisdrucklicli hervorgehobene 
Hindeutung aiif die zwolf Monate des Jahres. So bringt 
ein ahhiQasycmtana n. a. einen Knclien dvadagakapala dar, und 
das Brahmapa beinerkt dazu : yad cwpvanaro dvadaQokapalo 
hhmiati sanivatsaw va agnir vaip^anarah^). Weiter ist 
charakteristiscb die Gegeniiberstellung von VaiQvanara und 
Maruts als Eepriisentanten von Ftirst nnd Untertanen; 
vaigvCmamm dvadagaliapalam nir mpm niarutmy saptahipulcm 
gramalmmily / ahavanlye vai^vcinaram adhi gruyati garJia- 
patye marutam — (TS. 11, 2, 5, 6)®). Die Bezieliung dieser Agni- 
form auf das K§atra ist aus dem Wesen Vai^vanara’s leicht 
erklarlicli — bei Kalidasa wird der Konig purugSdhiMram 
genannt — nnd komint aucli an andrer Stelle vor. 
Den beim Agni^toma auf eine goldene Platte gestellten, 
VaiQvanara geliorendeii Dliruvagraha muss ein Konigssolm 
behiiten, und eine Eeihe von Ceremonien, die sicli auf Be- 


’) Auoh Agni allein vertritt dort die Sonne, so in der kultgescMcM- 
licli interessanten Abart der Subralunanyaformel Lat. I, 4, 1 if. 

=*) TS. I, 5, 11, 1 reap. 11, 2, 5, 1. Of. nooh TS. 11, 2, 5, 4; 5, 6; 6, 1; 
V, 2, 6, 1; 5, 1, 6; 6, 4, 1 [V, 7, 6s]; Ait. Br. Ill, 41, 2; MS. II, 1, 9 
(S. 5, 1. 14) H. s. w. 

’) Of. bierzu noeb TS. V, 4, 7, 7 nnd Comm, m TS. IV, 6, 6, p. 630; 
gat, Br. IX, 3, 1, 13. Fiir VaiQV. tritt TS. II, 2, 11, 1 in demselben Zu- 
sammenbang Indra ein. 

*) Malavikagnim, I, v. 12 (ed. BSS. ’ p. 21). 

HillebraiKit, Vetliscli© Mythologie, U. 8 
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seitigung eiiies Usurpators, Zuruckflihrung des rechtmassigen 
Herrscliers ii. s. w. beziehen, kann sich gerade an dieseii 
Becher kniipfen ^). Es folgt ans alledem, wie icb glaiibe, init 
Siclieiiieit, dass VaiQvanara aiich im Eitual als Sonnenfener 
gilt. Welches ist nun der Vertreter der Sonne, des Sonnen- 
feiiers auf dem Opferplatz? Das Feuer des Himmels und 
des Opferplatzes werden in enger Verbindiing genannt* 

I, 59, 2: murdhd divo ndbhir agnih prthivydh 

dtJiahhavad arati rodasyoh j 
tarn tvd devdso ^janayanta devmn 
vaigvdnara jybtir id drydya j] 

II, 9, 3: vidhema te parame jdnmann agne 

vidhema stomair dvare sadhdsthe / 

Wir haben hier einen Agni als Haixpt des Himmels, einen 
als Nabel der Erde Oder einen „an der oberen Geburts- 
statte“, einen „am unteren Sitz" ^); oder 


Er wird beim Priitahsavana gescbdpft. „Man schbpfte anfanglich 
(liese beiden Graha’s, den Dhriiva und Vai^vanara^ (ISt X, 157; Rituailitt 
129 und Aum. 32; 133 m.). Es acheint, dass spater beide in der Weise ver- 
einigt warden, dass man dem einen den Namen, dem andern die Cere- 
mom en tind Spriiche entnahm. — Ap. XII, 16, 1: „mit dem Verse: ,das 
Haupt des Himmels — * (B-V. VI, 7, 1) scbbpft er den Dhruva aus der 
Stbaii voil. 2: Weniger (als die Half te) soil er scbopfen, wenn er einem 
geringeres Alter (als 50 Jahr) wtinscbt; mebr als die Halfte, wenn er 
einem mehr (als 50 Jahr) wiinscht. 3: Fur einen, der sieh Leben wiinsclit, 
soil er den Dhruva mit den Worten: ,dies ist dein Schooss, dich fur 
Vai^vanara' auf eine goldene Platte setzen. 4: Ihn behiitet ein Xbnigs- 
solm bis zum Eingiessen“ u. s. w. Comm. TS. I, i). 649 bemerkt: ya&id 
did ndico ndmagiiir ity cvmndtarii tathd prtMvydm vaigvdnarab /. Auch 
beim Pravargya, den ich mit Oldenberg als Sonnenzauber erklare, tritt 
die Beziehiing Agni’s auf die Sonne hervor. TAr. V, 10, 5 (p. 638) : esa m 
agnir vaigvdnaraJi yat pravargyali; deutlicber noch bei dem Agnicayana. Die 
dort hergestellte Ilkha dient zur Aufnahme des die Sonne symbolisierenden 
Feuers. (TS. IV, Comm. p. 630: uMiydgneh sa'tnvatsaradMranena agnelt 
samvatsararupatvam) TS. IV, 1, 5® (p. 70); V, 6, 6d. Anch als „Wagen“ 
wird VaiQvanara bezeichnet TBr. II, 2, 5, 4. 

*) Of. noch 1, 128, 3: $ddo dddhma upare^u sdnu^v agnih pdre^ 
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VI, 9, 3 : yd %m cfJcetad amrtasya gopdh 

avdg cdran paro anyena pdgyan / 

Das jjimten^ iind „obeii“ bezieht sicli hier wie anderwarts in 
diesen Fallen anf den Gott im Himmel und auf den der Erde, 
den zwiefacli geborenen Hotr der Getter und der Mensclien^). 
In melireren clieser Verse (I, 59, 2; X, 88, 14; auch VI, 9, 3, 
da das ganze Lied yon Vai§vanara handelt) ftihrt Agni den 
Beinamen Vai§vanara; wir liaben also einen V. im Himmel, 
eineii auf Erden. So erklart es sicb, dass Nir. VII, 23 nacli 
den Yajnika’s Vaic;vanara die Sonne, nach ^akapu^ii aber 
„dieser Agni“ ist. Wir finden daber gelegentlich im BV. 
Vai§vanara auch als Bezeiclinung des Opferfeuers allein. So 
wenn III, 2, 1 ilim die ^dhisana\ die Vedi nach VMyth. 1, 175, 
bereitet wird-), oder VI, 8, 4 Matari^van ihn aus der Feme 
bringt, oder er an andrer Stelle „mit der Sonne“ wett- 
eifert®). Das Feuer, das auf der Opferstatte flammt, ist 


sdnu§u; 111,5,9: adyaud mir§man div6 MM ndbhu prtJiivydh j; 
III, 54, 1 ; X, 88, 14: migvdna7'dm — / yo inaMinnd paribaVhdvorvt utd- 
vdstad utd devdb, pai'dstat //; 17: ydtrd vddete dvarah pdrag ca yajfia* 
nyob Jcataro nau vi mda /; AY. XII, 1, 20 und den S. 73 besprochenen 
Ansdruck dvijanman. 

Bergaigne II, 155. Of. TS, II, 3, 8, 2 (p. 65): apwer vai cak^u^d 
manusyd vi pagyanti, suryasya devah ; 6, 8, 5 ; na M suryasya caJc^uh Mm 
cana hinasti, — na Ivy ayner cisyavi Mm cana MnasU /. Man erinnere sich 
der bekannten Gegenubersteliung in einem Mgada: ^deveddha^ und ^man- 
viddha^ (TS. I, 6, 2ii; Ait. Br. II, 34; TBr. Ill, 5, 3, 1 u. s.). 

*) vaigvdnardya dhi^dnam rtdvrdhe 

ghftdrjfi nd putd^n agndye jandmasi / 

Man vg]. aucb andere Verse desselben Liedes. 

®) I, 98, 1 : ito jdto vigvam iddm vi cast^ vaigvanaro yatate sdrye^a // 
(cf. V, 4, 4: ju§dsmgne — ydtamdno mgrmhMhk sdryasya, von Agni all- 
gemein). I, 59, 3: d sdrye nd ragmdyo dhrmdso vaigvdnare dadMre *gnd 
vdsuni, Jedenfalls wohl aus diesem Grunde, weil er auch ein irdiscbes 
Opferfener ist, beisst es MS. lY, 14, 11 (p. 234, 2) : vaigvma^aTy, hibhratt 
ykum%h Oder QBr. Ill, 8, 5, 4; TBr. Ill, 8, 6, 2; 9, 17, 3: iyain vd agnir 
vaigvdnara^ /. Alie Einzelbeiten za erkiEren wird natiirlich auch Mer 
unmoglich sein; z. B. erklart der Comm, beim Pitrmedha die Worte vaig- 

8 * 
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ein Symbol des liimmlischen, so wie der von den Menscben 
bereitete Opfertrank ein Sinnbild dessen ist, den die Gotten 
trinken. Daber gehen zwischen dem Agni partbiva iind 
divya die Gedanken bin und ber, wie zwischen Soma nnd 
dem gekelterten Trank; Agni Vai^vanara auf der Erde 
entspricht dem Agni Vaigvanara der Gotter : tava tridhatu 
prtMvi ida dyaur vaigvanara vratdm ague sacanta (VII, 
5,4)^). 

Es ist nun die Frage, ob Agni VaiQvanara, sofern er 
nicht die Sonne selbst ist. allgemein das auf der Opferstatte 
lodernde Feuer bedeutet oder in besondere Beziebung zu 
einem von den drei Feuern gesetzt werden kann. Mit den 
Manen wird er nirgends verbunden; diese Stellung kommt, 
wie sich ergab, NaraQaiisa zu; es bliebe fur VaiQvanara 
also nur das Garbapatya- oder Ahavaniyafeuer iibrig. Fiir 
welches von beiden wir uns entscheiden milssen, lebrt das 
Eitual, welches gerade den Ahavaniya mit Vaigvanara in Ver- 
bindung bringt. Die eine der friilier (S. 113) angeftihrten 
Stellen, die von Vaitjvanara und den Maruts handelt, weist 
den Paro(Ja^ fur Vaigvanara gerade diesem Feuer zu. Wir be- 
gegnen dieser Verbindung noch sonst und zwar in einer an 
dasselbe Feuer gerichteten Anrede, die es als vaigvanaram 
jyotih ausdriicklich bezeicbnet und beim Neu- und Vollmonds- 
opfer vorkommt, also mit dessen Ceremonien unzahlige Male 
wiederbolt wird und eine offenbar ganz bekannte Beziebung 


mnare havir idam jtihomi (TAr. VI, 6, Ij pag. 685) agnisadffe humbhe. 
Der Vers stebt auch AV. XVin, 4, 35 und wird nach Kaug. bei einer auf 
den Eiicken einer Kuli geopferten Spende gebraucht. Mr , funeral ftre‘ 
halt ihn AV. Vni,7,16 Bloomfield SBB. XLU, 680; doob ist das 
zweifelhaft. Zur Entzilndung des Leicheufeners dienen alle drei Eener. 
TBr. 11, 1, 4, 5; III, 7, 3, 2 ist A. V. gleioh einem Brahmaija: e?a vii 
agnir v. yad hroBmaxicdt. 

*) Bergaigne II, 154: ,. : sous la forme du feu de I’autel, Agni V. 
a une origine c61este“. Wie die Getter Agni im Himmel entzUnden, 
entzlinden ibn die Menscben auf der Erde. 


ausspriclit*). Dazu stininit weiter die stiindige Identifiziernng 
gerade des Ahavaiiiya mit Soime oder Himmelswelt in der 
ganzen sakralen Litteratur. Wir diirfen sehliesseii, dass 
VaiQvanara im RV. nicht nur Name der Sonne nnd eines 
beliebigeu Opferfeuers, sondern der bislier vermisste Name 
fill- den Abavaniya, das die Sonne reprasentierende dritte 
der heiligen Feuer ist. 

Dagegen spriclit, wie icii glaube, niclit die ihm einmal 
gegebene Bezeicbnung als trisadhastha, welclie von speziellen 
Agniformen aiisser ibm aucli Brbaspati fuhrt. Wir wissen 
nicht, ob in der ygvedisclien Zeit die Verteilung der Feuer 
auf die drei Herde in derselbou Weise wie in unsrem Ritual 
vom Garliapatya aus vor sich gegangen ist. Die mannig- 
i’achen Abweichungen, welche zwischen beideu Perioden zu 
beobachten sind, gestatten die schon S. 104 ® ausgesprocheue 
Vermutung, dass anch bier verscbiedener Branch geherrscht 
baben mag, dass bei der Dreiteiluug die einen von dem 
direkten Sohn der Sonne, dem VaiQvanara-Abavanlya, aus- 
gingen^), andere dagegen von dem Naragansa-Dak^ipagni, und 
die einen diesen, die anderu jeuen zum tripartitus machten. 

Es wird eine Aufgabe zukiinftiger Forscbung bilden, 
die die einzelnen GGtter, selbst wenn sie aus derselben 
Naturerscbeinung entstanden sind, umgebenden Kreise indi- 
vidueller Anschauungen sorgfaltiger als bisher geschehen, 
von einander abzugrenzen. Sie berilhren sich unfraglich in 

’) TS. 1, 1,41': suvar abM ci Miye?an% vai^anarmji jtjoUh. Tgl. 
(lazu Comm. p. 91 : bodJuiyanaJi jathahaoaniyam Ih^cde sumr — jyotir iti‘ / 
apastambas tu mantrabhedam abhipretydha ,sumr abM vi Miye^ani iti sar- 
vam mharam anvAA$ate isai^anaratji jyotir ity aftavanlyani iU‘. Bbensobeim 
Somaopfer I, 3, 4 1 und Comm. p. 480. Cf . aucb TBr. II, 5, 8, 8 (Comm, 
p. 644); MS. IV, 1, 5 (p. 7. 10). — TBr. I, 2, 1, 27 werden mit dem Spruch 
jyoti^u VO ■vaiyBdnaret.iopa ti^the alle Feuer verehrt. Cf. n&chste Anm. 

2) Von VaiQvanara Iieisst es I, 59, 1: vayd id agm agndyas te anye 
tvS vlgve amfta niiidayante (of. Br. VI, 2, 1, 35: vaigvBna/ro vai sarve 
’gnayab — ); er ist also der Stamm, die andern die von ihm ausgehenden 
Zweige. 


nianclterlei Weise, aber sie haben andrerseits auch ihren 
selbstandigen Gedankenschatz. Den Gegensatz von Nara- 
§ansa und Vaigvanara in der rituellen Anscliauung babe icli 
schon hervorgehoben ; der zwiscben Surya and VaiQvanara 
tritt in den Liedern dentlich zu Tage. Von VaiQvanara z. B. 
wird nicht gesagt, dass er (wie Surya oder Agni allein) der 
Ugas gleicli einem Freier folge, wahrend andrerseits eine 
Verbindung Snrya’s mit den Maruts, wie wir sie bei Vai^- 
vanara auch im BV. beobachten, dem Veda ineines Wissens 
fremd ist. Jeder der indischen Getter, mag er aueh mit 
andern von demselben Phanomen ausgegangen sein, wurzelt 
doch in besonderen Auffassungen und ist mit seinem mytho- 
logisclien Bruder trotz gemeinsamen TJrsprunges keineswegs 
identisch. V^eiter eindringende Studien werden vielleicht zu 
ermitteln vermogen, ob mit dieser Differenzierung auch eine 
besondere Ausdrucksweise oder Terrainologie zusammengeht; 
so wird z. B. das Verbum dldi zwar von Agni, Agni Vai?- 
vanara, selbst vereinzelt von Indra, aber nicht von Surya 
(eine Stelle vielleicht ausgenommen, die ich selbst anders 
erklare)^) gebraucht. 


F. Das Sabhya- und Avasathya- 
feuer. 


Noch hoher an Ausehen als der Vaitanika, der die drei 
Feuer unterhalt, steht der Pancagni, der gleich dem Snataka 
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Oder Mantravid u. s. w. durch seine Wosse Anwesenlieit einer 
Gesellschaft Heiligung zu verleihen mag *). Es treten zu dem 
Ahavaniya, Dak^iija und Garhapatya dann nocli als viertes 
und fimftes Feuer der Sabhya und Avasathya liinzu‘‘*). 
Die Anlegung des schon im AV.®) genannten Sab by a ist 
nicht Sacbe eines jeden, sondern kommt nach der Angabe 
mebrerer unsrer Texte nur einem K§atriya zu, scbeint also, 
soweit sie iiberbaupt Sitte war, eine Prarogative adliger 
Geschlecbter gewesen zu sein*). Nur von einigen Lebrern 
wird sie gefordert, von andern, wie Qaliki, verboten, von 
mancben wiederum ins Belieben gestellt®). Charakteristiscb 
fiir die i''eier der Sabbya- Anlegung ist das Wiirfelspiel *'). 
Katyayana sagt darUber IV, 9, 20: „[darauf] reibt er [nacb 
Art des Garbapatya] das Sabbyafeuer [und stellt es in die 
Sabba], 21: [der Gpferer] sagt [zu den Priestern]: ,spielt 
die Kuh aus‘. 22: Von da ab ist [das Sabbyafeuer lebens- 
langlicb] zu unterbalten und zu verebren“. 

Ausfubrlicber wie immer sind aucb bier Apastamba’s 
Angaben V, 19, 2: , — nun scblagt man in der Mitte der 
Sabba einen Spieltiscb auf, besprengt ihn, wirft die Wttrfel 
darauf, legt Gold auf die Wlirfel, wirft sie zusammen, 
scbiebt sie dann wieder auseinander, breitet sie aus’) und 
opfert fiir den Eajanya mitten auf dem Spieltiscb mit dem 


0 Gaut. XY, 28; Baudb. II, 14, 2; Ap. II, 7, 17, 22; M. IB, 186. 

>) Eitaallitt. S. 108. 

«) XIX, 6B, 6. 

Ananta (zu Kat.) p. 370 bemerkt: Das Anlegen des Sabliya ist Sacbe 
des Ksatriya, well das Hersteilen einer Sabba dem Ksatriya obliegt. 

») Ap. Y, 17, 1 Comm. 

®) Eitualiitt, S. 108. Die Frage, wer spielte, Esatriya's Oder Priester, 
war controvers. 

’) Das Dharmasutra stimmt mit dem Qrauta bier fast wortlich tiber- 
ein ; II, 9, 25, 12 : sahlmya moMiye ^dhidevancttn uddifiatymok^ya^m ni- 
vaped yugmmt mibhUakdn yathdrthdn — , 


Verse ,m msada dhrtavratajy^). 3: In der Herberge (aoasatha) 
legt er imnitteu der [dem Adhana zuschanenden] Versaniinlung 
ein Stuck Gold uieder imd opfert darauf mit einem das Wort 
■mantra entlialtenden Verse: Jetzt verkiiiidet Brhaspati den 
Mantra aus deni Uktlia, an dem Indra, Varnpa, Mitra, 
Aryaman, die Gbtter Gefallen fandeu‘. Hierauf sagt er: 
,und es sollen uns horen Ahi Budlmya, Aja EkapM, Pj’tliivi, 
Samudra; alle Gotter, die lieiligen, gerufen, gepriesen; die 
von den Kavi’s gesagteu Mantra’s sollen uns lielfen' ^). 
Wahrend er dem Opferer 100 Wlirfel ilbergibt, sagt der 
[Adlivaryu] zu den Spielern: ,spielt urn die Kuli gegeu 


*) Es handelt sicli bier, nach in. Memiing, uin die feierliclie Ah- 
legung der Feuer eines Fiirsteii, der die Untertanen beiwohnen, etwa beim 
Eajasuya, das von popiilareii Bestandteilen diirelisetzt ist (Weber, Raj. 
66. 67; Ritualiitt, 146) Oder weiiigstens urn die Sabliaweihe, die aber mit 
der Inthronisation im Zusainmenhang gestandeii habexi mag. Mit der 
Sabba, dem Versammlungs- und Spielhaus, zusammen wnrde einAvasatha, 
eiue „Herberge“, wie ich iibersetze, angelegt, in der aiiswartige Besucber 
anfgenommen und bekbstigt warden. Sabhii und Spiel, Avasatlia and 
Speise gebbren zusammen. Of. TBr. I, 1, 10, 6; III, 7, 4, 6 (Comm. p. 456: 
ahni dyutc vijaymn 2 mlptaJ,i purum agatya yatra bhojanarthani niuasanii 
sa pmdegaJ.b Civasathalt). Die Herstellang beider gebbrt za den Pliichten 
des Fursten. Ap.Bh.S. 11,9,25,2: er soil mit den Tboren nach Sdden 
einen Palast and eiue Stadt errichten. 3 : Inmitten der Stadt den Palast. 
4: Ostlicb davon die Herberge (dvasatha). Man neiint sie Gastbaus (dman- 
iratjcif B abler: ball of invitation). 5: Sudlich von der Stadt soil eine 
Sabba mit den Tbiiren nacb N. and S. erricbtet werden, so dass man seben 
kann, was drinnen and draassen vorgebt. 6: An alien (drei Platzen) 
sollen bestandig Feuer breiinen. 7: End Tag ftir Tag mass das Feaer 
dort, wie beim Grhamedha, verebrt werden, 8: Seine Gaste, von den 
^rotriya’s aafwarts, soli er in der Herberge anterbringen. 9: Ihnen ist 
je nacb ibrem Verdienst Unterkunft, Lager, Speise und Trank m geben. 
— Cf. Leist, Altar, jas gentium 82. Uber den Baa eiuer Sabba bandeit 
Aguipurana Adb. 65. 

®) Nach TBr. Ill, 7,4,6 wird beim Sabbya als Sprucb gesagt: 
ajasram tmm sabhdpdldb vijayabMgai^i samMhatdm a. s. w., lieim Ava~ 
sathya: annam avasathiyam ahhi hard'^i garadafi gatam j dvasatlie griyayi 
mmtram Ahir budhniyo ni yacdiatu — , 


Reis^j; ohne zii verletzeii, teilt die Gliedei”. 5: Sie tun 
nach Befehl. 20, 1: der Yajainana gewinnt mit dem Kvta- 
warf [der die 100 Wlirfel in vier gleielie Teile teilt J. 2: 
Allc Speise, die sie fiir diese Kiili gewinuen, maclieii sie 
zureclit und tragen sie fiir die Sabliagaste [in die Herberge]. 
3: In der Herberge verzelirt man sie^). 


Sacra Publica. 

Es ist inerkwiirdig, dass iin alten Indien die sacra 
iniblica liinter den sacra privata ganz zuriickgetreten sind. 
Wir linden nur den Grliapati, der das B''euer seines Hanses 
nnterhalt, den Agniliotriu und den Paiicagni. Weun wir 
alter naber znselieu, so scbeint es, als ob wir nocb ini Ritual 
die Spnren einstiger Existenz eines nicbt nur privaten, 
sondern aucli btt'eutliclien Eeuerkultus gewabrten. Oben ist 
gesagt woi'den, dass die dauernde Unterhaltuug der drei 
Ifeuer niclit gewbhnliclien Leuten obliegt, sondern Wurden- 
tragern, gelelirten Braliinanen, Dorfvorsteliern , Rajanya’s, 
also irgendwie hervorragenden Personen des Ortes. Mit 

0 Die Kub tlieiit als Eiusatz ; sie ist der Preis fiir den zu kaufeu- 
den Reis. Naoh Ap.Dh.S. II, 9, 25, 13 dttrfen Angeliorige der drei Kasten, 
jdie rein und wabr sind^, in der Sabha spielen. 

*) Es handelt sich also nra die Bewirtung der Gilste bei der Feuer- 
aiilegung. — Das Ansspieleu und Braten des Eiudes wird wohl das Ur- 
spriingliche gewesen und der Ersatz durch Reis erst spater eingetreten 
sein. Audi bier zeigt sich der Wandel der VerhSltnisso. Das Aus- 
.spielou einea Tieres wird schon im RV. in eineni allegorisdien Verse 
angedeutet, der eine ganz iibnlicbe Situation voraussetzt nnd Mer Licht 
empfSngt: X, 27, 17 ai); pimnaiji inejsdm apacanta vtrd mjdpta ak?d dnu 
(Mm Ctsan / „den fetten Widder brieten die Manner; die Wiirfel waren 
anf die Ronlette geworfen“. Wenn die Situation auch an den Himmel 
verlegt ist, so spiegelt sie dock irdisohe Vorgange. Die Wiirfel sind Mer 
die Sterne. 


122 


jedem andern Hindu ist dem Wurdentrager das Herdfeuer 
gemeinsam, auch wenn es noch besonders in aupasana und 
garhapatya geschieden wei’den mag. Der Dienst der dii manes 
wird in angesehenen, ihrer Tradition bewussten Hausern 
mehr als anderwarts gepflegt worden sein und erklart die 
standige Unterhaltung des Dak|inagni. Icb meine, dass 
aucli dem dritten Feuer, dem Ahavaniya, ursprllnglicb eine 
besondere Eigenschaft innewohnt. Wenn meine Gleicli- 
setzung von ihm mit VaiQvanara richtig ist, so zeigt sclion 
der Name, den wir mit , communis' iibersetzen konnen, dass 
ihm der Charakter eines ignis publicus einstmals zukommen 
mochte. Es sei dahin gestellt, ob damit urspriingiich ein Gau- 
oder ein Gemeindefeuer gemeint war; vielleicht war es je nacli 
dem Eange des nityadhrt bald das eine, bald das andere*). 

Nacli meiner Meinung ist die Institution eines ignis 
publicus noch im EV. erkennbar; dieser Charakter haftet 
in mehreren Fallen dem Vai^vanarafeuer an. Der Name 
kommt zwar weder im II. noch im VIII. Mapdala vor, im 
letzteren nur einmal in einem ganz allgemeinen Sinne, der 
den Gebrauch dieses Wortes als nom. propr. ftir dies Buch 
iiberhaupt auszuschliessen seheint®). Aber er ist in andern 
Mandala’s entschieden ein Stammesgott, der im VII. Buch dem 
koniglichon Hause und Stamm der Bharata’s ®) , im I. Buch 


Den Gedanken* dass kier eine Yerschmelzung Ton drei verschiedenen 
Fenern vorliegt, bat scbon Lndwig, III, 357, in anderer Weise ge» 
babt, Kottlikovski, Les trois fenx sacr^s du gV. (Kev, de Fhist. des 
rel, XX, 151 if.), gebuhrt der Ansprucb, zuerst in Agni Vaigyanara ein 
Fener von allgemeiner Bedeutimg erkannt zu baben; seinen Ausfuhrnngen 
kann ich sonst nicbt durchweg beitreten. 

®) Till, 30, 4 : ye devasa thd sthdna vigve vaigmnard utd / asmd- 
hhyam gdrma saprdtho gave ’gvciya yacchata //. Of. Hopkins, Praga- 
tbikani, JAOS. XVII, 46 s, y. Adjektiviscb ist das Wort aucb TS. Ill, 
2,8 p; IV, 1,51; 6a (Plur.). 

®) TS. lY, 2, 3©: pra^rdyam agnir bharatasya grpve — / abhi 
yah purwrn prtandsu tasthau — //. 
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den Purii’s siegreich vorangeht ‘). VII, 6 lieisst er ein 
„BurgeubrecIier“, cler die glaubens- mid opferlosen Papi’s 
besiegt und die ziim Opfer nicht willigen Dasyu’s zuruck- 
draiigt (2. 3), die MorgenrOten zu Frauen der Fromnien maeht 
und die Stamme gewaltsam zum Tributzalileu bringt (5). 
Hier ist Vaigvanara nicht der Gott des einzelnen Gybapati, 
sondern des ganzen Stammes®). Ebenso 1,59, wo Agni V. 
nicht ein Feind, sondern ein FUhrer der Puru’s ist'*). Wenu 
er dort v. 1 nAbhih ksitmdm heisst, der wie eine Saule die 
Menseheu tragt, v. 2 murdha divo nAbhifi prtJiwydh, und v. 5 
rdja hrsttndm mdnusuiam, so, glaube ich, liegt auch hier der 
Gedauke an eineu koniglichen Kult, an eine mivr; eatla der 
Puru’s nahe. 

Die Bezeichnung Agni’s als vigpati ist, soviel ich weiss, 
inmier als eine farblose Benennung des „Herren derMenschen** 
Oder „ des Hauses “ angesehen worden. Die Berechtigung 
dieser Ansicht wird nocli eingeliender gepruft werden 
nilissen. Sie ist kaum ganz richtig. Wie das Wort grhxpati 
in seiner Bedeutung durchaus abgegrenzt ist, wird es auch 


Cf. auch VI, 8, 6; asmdkam agne niaghdvaisu jPidraydnami 

Jc^atrdm ajarmri smiryam /. 

Auch in der Wandersage Qat. Br. 1,4,1,10—18 ist er es, dem 
Ootama RahugaiiLa und Yidegha Mathaya folgen, wenn er nach Osteii 
brennend auf der Erde daliin liber die Fllisse hinweg lauft und das Land 
iirbar macht. Cf. hierzu TBr. II, 4, 6, 8: — vodgvaimTa tvaya te nuttali 
prihivim anyam ahU tastliur jamsah ferner TBr. I, 8, 4, 1: agneymi 
a^takajpdlain nirvapati / tasmdc chigire ImrupaHodlahb prcinco ydnti — 
lyaigiuinara'ni dvadagaltapdlaTii j tasmdj jaghanye naiddglie praiyancdk 
Jcurupaftcdld ydnti /. — Es ist mir nicht klar, aus welchem Grunde TS. 
Ill, 3, 8, 4 Agni mit dem Waldbrandfeuer (durch den Brand der Opfer- 
streu reprasentiert) gleichgesetzt wird: e$a m migvmiaro yat pradavyah, 
6 : — yarti purdvo vrirahat^ani sdcante / 
vaigvdnard ddsyum agnir jaghamdn 
ddhmot M,^tM dva gamJbarain hhet // 

„dem als Yernichter ihrer Feinde die Puru^s folgen. Y. A. erschlug den 
Dasyu, erschlitterte die Einzaunungen (? L.), braoh nieder den Qambara", 
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das dem iraii. vJspaiti eiitsprechendo vi^ipati oder vicclm pati 
anfanglich gewesen seia^). Deni Konig stehen die vi^, die 
Uiitertanen gegeniiber®). Weuu Agni als Herr der Gaue oder 
seiner Untertanen bezeiclinet wird, so kaan das allerdings 
allgeinein aaf ibn als Herren der Mensclien bezogen werden, 
aber manc-he Verse scheineii auderes zu meinen; so z. B. 
V, 1, 6: (Jhatid hrstindm utd niddJiya iddhdh and 10: tvbhymn 
bliarmti ksitdyo yaoistha baltm ague dntita 6td durdt. Dass 
maa so niclit vou dem gewobiiliclien Opferfeuer daguso durone 
sprecheii kami, sondera niir von einein, das den Mittelpnnkt 
einer grosscren Gemeinschaft bildet, sei es das Opferfeuer 
des Konigs, der Samiti oder der Sablia, liegt, wie icli meine, 
aiif der Hand. Wenn der Dicliter vou einem gemeinsamen 
Stammesbeiligtum spreclien wollte, hatte er andere Worte 
gar nicht wiihlen konnen ’*). 

Wenn irgend ein Kultus, so darf der des vom Konige 
zii nnterlialtenden Sabbyafeuers beanspruchen, Fortsetznng 
Oder Uberrest eines alten Ganfeuers in der spatereu Zeit 
zu sein. Die Bedeutung der alten Volksversammlungen 
ist, wie die Rechtsbiicher zeigen, in der spateren Zeit ver- 
blasst'*’). Die parisa Oder palisci des Pali'’} kann als Ersatz 
dafiir nicht angeseben werden. Aber die vediscbe Zeit 
kennt nocb eine Bescbrankung der kbnigiicben Gewalt”), — 


X, 91, 2 nntersclieidet grhegrhe, janmjijanani, vigamvigam, 

2) Cf. z. B. TS. VII, 5, 2B, 2. 

*) Cf. VI, 1,5: todfii vardlianti h^itdgaJjb prthipgdm — /; 6: sapar- 
yeriyaU sd priyo viJc^v dgnih — ; '7: — / tmm tigo miayo dtdydno — ; 
8: vigdm kmtni vigpdtm gdgvatfndm, Y, 3, 5; VI, 49, 2; VII, 7, 4. 6; 
VIII, 23, 20. Die Frage bedarf noch eingebenderer Erorteruag. 

*) Foy, die konigiiche Gewait, 10. 

Biibler, ZDMG. XXXVII, 278; XL VIII, 55. 56. 

Zimmer, Altind. Leben, 15811. Foy S. 6. 7. Ich vermag aicht 
Sabba und Samiti streng zu scheiden, da dock der Konig die Sablia baut 
iind ein reclitlicbes Verbal tnis zwiscben ibm und der dort tagenden Ver- 
sammlung daraus gefolgert werden diirfte. Vielleicbt fauden aucb die 
Sainiti’s in einem solchen Sabb^hause statt. 
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aucli liier vidleiclit ein Beleg fiir den Wandel der Verlialt- 
nisse zwisclieu vedisclier iind spater Zeit. Wenn die Manner 
in der Sablnl sicli zum Rat vereinten, wird der Schein der 
lieiligen Flamme, der ja sonst die Akte des menscHichen 
Lebens begieitete, aueli dieseu Versanimlungen nicht gefelilt 
haben. Der RV. nennt den Namen Sabhya nicht, aber der 
AV. hat ilm aufbewahrt. Wenn RV. VII, 1,4 gesprochen 
wird von den Feuern „ydtra ndrah samdsate sujdfdli", wo 
die Edlen') sicli vereinen, oder VII, 7, 5 Agui sicli nieder- 
lassjt nr^udane, so glaiibe ich nicht, dass der Dichter uns 
hier hat die gemiltlichen Verhaltnisse einer hauslichcn Ge- 
ineinscliaft zeichneu wollen, sondern entweder den Opfer- 
platz Oder eine Sabha mit ihrein Fener, und nrsddane^) ist 
vielleicht mit dieser direkt identisch®). 

Ferner wird Agui RV. Ill, 23, 4 vara a prthivyd ilaijas 
pad('i*) eingesetzt; das weist nicht auf den Herd des einfachen 
Grhapati Oder Agnihotrin liin, sondern anf den Mittelpunkt 
einer grosseren Geineinschaft oder eines Reiches, auf den Herd 
eines Herrschers. Die Hervorliebnng der Sarasvatl, Apaya, 
Dr^advati in demselben Verse zeigt Umfang und Lage seines 
Reiches. Sicherer noch ei'giebt sich das aiis der Wieder- 
kehr desselben Ausdruckes vdra a prthivyAh in der dem 
Pferdeopfer der KuQika’s gewidmeten Hymne 111,53,11®); 
wir kbnnen nicht zweifein, dass die Worte iiier auf einen 


’) Wohl (lie Edelinge oder Arier im Gegensatz zum Niederen. 

“) MS. IV, 7, 4 (97, 17) : piimCiiisa.}}, sdbMiji yanti na striydy. 

’) Icli koinme hier noch eiimial auf nfn znriick. In BV. 1, 181,8: 
iitct syd I'fwi — gts triharMfi sddctsi pinvate nfn (ZDMG. XL VIII, 421) 
ist nfn mit sdditsi, nicht mit vitm, als Gen. zu verbinden. Zn raeiner 
tihersetzung voii VI, 89, 5, wo nfn als Accus. neben gdli und dnato steht, 
vgl. VI, 22, 8 : rm/dy purwtrasya nfvdtai. pwrukgoh’, zmn Eeichtum ge- 
hiiren also naeh ved. Auschauung anch ,Manner‘. 

*) ni tvd dadhe vara d pfthivydli 

Uuyus pade sudinatvi dhndm j 
*) Of. Festgrnss fiir BOhtlingk, p. 43. 


anerkannten Mittelpunkt zu bezielien sind. Es ist der Kdnig, 
der nacli Besiegung seiner Feinde im Siiden, Westen, Norden 
dort ein Opfer bringt; ein Kbnig ist ein „Herr der Erde“, 
hMpati, prtliivipati, und sein Opferplatz ist, wenn man den 
Vergleicb gestattet, caeteris imparibns, der oixfaUg vijg yijg, 
der umbilicus urbis Romae. 

Das iran. Leben kannte ausser dem dem grhapati ent- 
sprechenden nmanopaiti nock den Gemeindelierd. Nacli 
Geiger und Spiegel „seheint auf dem Herde jedesGemeinde- 
altesten und jedes Gaufursten ein standiges Feuer unter- 
halten worden zu sein. Dasselbe gait als der Mittelpunkt 
der Gemeinde und des Gaus. Es war fiir diese politischen 
Korporationen das namliehe, was das hausliclie Herdfeuer 
fill- die Familie war“^). Icli zweifle nacb dem Voraus- 
gehenden nicht, dass auch die Konige der vedischen Zeit 
ein nicht nur iliren sacris privatis sondern auch den s. publicis 
dienendes Feuer unterhielten. Aber nicht mbglich ist es 
festzustellen, ob wir zwischen Haus- und Staatsfeuer noch 
ein drittes Feuer, das der engeren Gemeinschaft des Doi’fes 
diente, anzunehmen haben. VaiQvanara koimte sicher jedes 
Feuer, das einer Gemeinschaft gait, heissen, so dass es unter 
Dmstanden das eine Oder das andere war. Vielleicht ver- 
mbgen andere scharfer zu sehen. 


G. Agni und der Blitz. 


Nach dem Gesagten behaupte ich, dass die drei oder 
ffinf Feuerherde des vedischen Opfers die wichtigsten des 


’) Spiegel, Iran. Altertumskunae 3, 576; Geiger, Ostir, Knit. 472. 



’) divds pdri prathamatji jajite agntft 

asmdd dvittyam pdri jatdvedd^ j 
tTttycm apm nrmdpS, djasram — 

Ganz parallel damit geht Vlir, 43, 28: ydd agne divijd (1) dsy apsiijd (2) 
wi saltasJcfta (3) /; dem asmdd jdtd eutspricht Mer sMaskfta. Vergleiche 
welter VI, 49, 2: divdft otgum (1); sdhascdi- sundm (3). Ferner VIII, 44, 16; 
X, 2,7; [46, 9], Cf. Macdonell, pag.93. Ap. V, 16, 4. — Say. zuX,45, 1 
erkiart apsu ,antarik^e midyutatmanOd. 

•) Tiber dessen Beziehung zu den Wassern s. vol. I, 355 — 368. 

“) trit}i jdna pdri hhusmty asya, 

samudrd ikatji divy ikam apsd j 


indischen Eituals gewesen and in ihnen die Formen des 
Feuers, die man der Verelirimg besonders fitr wert hielt, 
znm Ausdruck gekommen sind. Die Herde der einzelnen 
Priester, die nur bei grossen Opfern aufgeriehtet werden, 
kommen, auch wenn ihre Symbolik im Einzelnen klarer 
ware, als sie zur Zeit ist, diesen drei Feuern gegen- 
iiber an Bedeutung gar niclit in Betraeht. Es hat sick 
weiter ergeben, dass in diesen Feuern zwar Sonne, Mond 
Oder Wind, und Hausfeuer vei’kSrpert sind, aber nirgends 
der Blitz. Er wird mit keinem von ihnen jemals identiliziert. 
Wir kbnnen jetzt die Bedeutung der dreifachen Geburt Agni’s, 
von der melirere Verse spreclien, festzustellen versuchen, 
die durch die Herbeizieliuug spaterer Commentatoren stark 
verkannt worden ist. Die wichtigste dieser Stellen ist Vers 
X, 45, 1, der von Agni’s Geburt aus dem Himinel, unter 
uns und in den Wassern spricht*). Tiber zwei dieser 
Ursprungsorte wird kein Zweifel sein : divas (resp. divijd) 
bedeutet die Sonne, der asmdd jaid (resp. sdhashfta) ist das 
mittels der Reibholzer erzeugte Feuer; apsd eutspricht der 
Heimstatte des im Daksipagni verkOrperten B’euers, dem 
Luftraum, und bezeichnet Mond und Wind, je nach der 
Tradition, haufiger den Mond®). Etwas anders liegt die 
Sache I, 95, 3*). Auch I, 95, 3 spricht von einer mehrfachen 
Geburt: samudrd ekam, divy eJcani apsu. Wir dtirfen aber 


niclit erwarten, class dieselben Anscnauiingen liberall mit 
gieicber Eeinlieit wiederkebren oder class die Dicbter con- 
seqxieiit gleiebe Vorstellnngeii znm Ansdruck gebracht habeii. 
Der Entstebung Agni’s unter den Menschen hat bier schon der 
vorbergebende Vers 2 gedacbt*); der uiisrige erwabiit iiur 
den zweiten nnd dritten Ursprungsort, und bier tritt fur divt 
eiiie speziellere Aussage ein: dim apsu, d. b. ,in den bimm- 
lischen Wassern', in denen ja nacb einer Auffassung aucb 
die Sonne ■vvohnt; fur den Luftramn steht (anstelle cles 
frliberen apsii) saimiclrc, keine seltene Bezeiclinung des- 
selbeu. Der agni samudruyoni nnseres Verses (im Gegensatz 
zuni diviyoni) ist identisch mit dera indu samudruyoni der 
I. So trilgt aucb liier wieder das Ritual dazu bei, 
einer der scbwierigsten Pragen der vedisclien Mytbologie 
zur Lbsung zu verbelfen. 

Man wil’d einen Einwand gegen meine Auffassung viel- 
leiclit aus dem 1. Vers des Ratselliedes I, 164 lierleiten, in 
deni neben vamd palitd Mtr als zweiter Bruder ugna stebt“') 
und ugna als Blitz gedeutet zu werden pflegt. Aucb bier 
diirfte aber feststebeii, dass die drei Gebrtider nicbt von 
den drei Agni’s des Opferplatzes verscbiedeii sein konnen 
und claber in diesem Siniie zu deuten sind. Eins ist nocb 
hinzuzufugeu. Nicbt der Blitz gilt als ,Esser‘. Die Sonne 
jVerzebrt' oder ,verschlingt‘ '*). Oder wenn man das als 


I 


1,93,2: tigmdnika^yi svdya^asam jdne{tu 
virocamdnani pari ^Im nay anti // 


Oldenberg, Eei. tl V. 107 i hat dies rich tig erkamit. 

TS. ly, 7, 13 e : eid a$i samudrdyonir indur 
ddh^ali gi/end Ttdmi I 

®) asyd mmdsya palitdsya hotuli 

tmya hhrdtd madhyamo asty dgnali / 
tfttyo hhrdtd ghrtdpf^pio asya 
dtrdpagyaip Digpdtiyi saptdptdram // 

*) <^at. Bralim. 1,6,4,19; IV, 6, 7, 12: candrama hy ekisyCmnani 
ya e$a tapati I, 


zn individuelle Aiiscliaiiung weniger Stellen niclit gelten 
lassen will, dann darf auf TS. I, 6, 11, 5. 6; TBr. Ill, 1, 4, 1 
verwiesen werden, wo Agni der „ Speiseverzelirer “ der 
Gutter Iieisst^). Das kann ebensowohl fur den Garhapatya 
Oder Aliavaniya als flir das liimmlische, von den GSttern 
selbst entzundete Opferfeuer (die Sonne) gelten, in dem sie 
ilir Havis selbst opfern (X, 88, 7). Besser noch wurde mit 
Riicksicht auf madhyama nnter dgm das Manenfeuer zu 
verstehen sein (cf. hravijAd oben S. 108). Ich meine daher, 
dpia liisst sicli auf eins dieser drei Feuer ohne grosse 
Schwierigkeit beziehen, oder wir mtissen mit Say. annehmen, 
dass bier Vayu gemeint ist, der ,sarvaira vyapta‘. 

Ich babe schon friiher (I, 368) darauf hingewiesen, dass 
die iinstate Natur des Blitzes seiner Entwicklung zu einer 
Gottbeit nicht giinstig war und ibn mebr dazu bestimmte, 
eine Waffe oder ein Werkzeug in der Hand eines Gottes 
wie Indra oder Thor zu werden; ich stimme hierin mit 
Hardy und Oldenberg ganz ilberein*). Weder die ethno- 
graphischen Materialien noeb die Mythologie der europaischen 
VOlker machen die Ansieht, der zufolge der Blitz eine selb- 
standige Gottbeit sein soil, vom allgemeinen Standpunkt aus 
glaublich. In Tylor’s Anf. der Kultur, bei Brinton*) 
oder Lang*) finde ich keine nacb dieser Ricbtung bin 
weisende Andeutung. Anch Crooke, in dessen , Popular 
Religion* man am ei’sten Nacbricbten zu flnden erwarten 
milsste, spricht I * 33 — 35, wo er , Thunder and Lightning* 


agnir mi devMdm annddafi. 

*) Ved.-]}rahm. Periode S, 64; resp. Eel d. Veda, S. 111. 116. 

®) Eeligions of primit. peoples. Vgl dort S. 138 die Kategorien 
tats^clilicli Terebrter Gotter. 

Mytlies, cultes et religion, 103 ff. Vgl. K. v. d. Steinen, Unter 
den Haturvdlkern, 222 Z. 2. Es iiegt auf der Hand, dass es ein sehr 
grosser Unterschied ist, ob man den Blitz als lebendes Wesen oder als 
Gottbeit denkt Man kann die Wolken als „Kube“ betracMen und weit 
entfernt von ibrer Deifizierung sein. 

HiHebrandt, Yedisobe Mythologie. IL S 
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behandelt, niir von den liblen cladurch verursacliten Vor- 
zeiclieii mid den Mitteln, ,tlie lightning* Oder , thunder demon'' 
ahzuwehren, aher nicht von einer Vergottlichiing der Er- 
scheinung. Anch die deutsche Mythologie sclieint. urn an- 
deres zii hbergehen, kein Wesen derart geschaffen zii 
hahen^). Weder das Schweigen der anthropologischen nocli 
das der anderen Quellen ist naturlich im Stande, etwas fur 
die vedische Zeit zii beweisen; selbst nicht das Verhalten 
der buddhistischen Quellen, die unter den von den Brah- 
manen u. a. verehrten Gotten) den Blitz nicht zu nennen 
pflegen ^). Aber andererseits dlirfen wir dieses Moment 
nicht unterschatzen. Prlifen wir nun die Angaben der 
vedischen Litteratur, so ist auch liier das Ergebnis der 
Blitzhypothese nicht gunstig, Wir finden als Zeugen fiir sie 
in der Hauptsache nur Commentare *0 und spatere Quellen, 
auf die sich wohl auch Alberuni India 1,41 stlitzt"^); ver- 
einzelt naturlich auch andere Angaben, denn die Inder haben 
ja selbstverstandlich den Blitz beobachtet und seine feurige 


*) Mogk in seiner Kez. voii E.H. Meyer, Anz. IS AK. 111,25 i : „mir 
sind in der ganzen Sagalitteratur nberlianpt nnr zwei Beispiele bekannt, 
wo der Blitz erwahnt wird Mehr Aiisbente liefert das GriecMscbe, 
Usener, G5tternamen, S. 286iif. 

*) Wir finden vanadevata^s, ruJcMiadevakfSj Verehrung von Fliissen 
II. a., s. Oldenberg’s Index zum Vinaya 11,336. V, 237; Dighanik. (Tevijja) 
XIII, 17. 25; Divyavad. 1, 1; Eitnaliitt. p. 18 etc. Anch bei Jacobi, aiis- 
gewaiilte Erzahlnngen, p. 30, wo verschiedene Gotter anfgezahlt werden, 
ist ein Blitzgott nicht genannt. Wenn man alle rgvedischen Stellen, die 
mdyut enthalten, dnrchsieht, ergibt sich ebenfalls kein die Blitzhypothese 
bestatigendes Eesultat. 

E. B. TS. rV, 1, 4^5^: garhham^; Comm. p. 61: megJiasididnami 

jaMnann madhye vidyudrupam ^saniudriyafti^ samndre mdavagnirupenot- 
pannam 

, Brahman, on seeing sparks under the earth, brought them forward 
and divided them into three parts: the first, parthiva, is the common 
fire, — the second is divya i e. the sun, the third, vidyut, i e. the 
lightning. The sun attracts the water, the lightning shines through the 
water etc.‘ (Sachau). 
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Natur erkannt. Die Stellen aber, wo sie ihn zu einer 
Gottlieit erhobea liaben, sind gering an Zalil und geboren 
iiiehr dem Adbhuta-Eitnal als dem regularen Kultus an. 
Weira der Blitz in die Feuer des Opferplatzes scblagt, muss 
eine Spends an Agni apsumat dargebracht werden^), oder 
der Blitz ist die Ursaclie von Fieber, Kopfweh u. s. w. ®). 
Zwar bofindet sicli unter dem beim AgnyMhana verwendeten 
Holz auch solches, das von einem vom Blitz getroffenen 
Bauine hei’rtihrt (S. 85); dies ist aber niir eine der dort 
geforderten Holzarten, keineswegs die einzige, und beweist 
nichts fiir die Verehrung des Blitzfeuers als ^Agni’s in den 
Wassern®. Im Allgemeinen sehen wir den Blitz als Waffe 
in der Hand Indra’s®), Soma’s, Brbaspati’s und andrer. Sie 
wil’d Indra von Tvastr geschmiedet, oder Agni legt den 
Donnerkeil in ludra’s Arme (X, 52, 6) ; an einer anderu 
Stelle ist es Soma, der die verloren gegangene „Axt“ wieder- 
bringen soli*). Wenn wir von den mytliologischen Wesen 
wie Indra, Bfhaspati u. a. abselien und uns an die durch- 
sichtigen Naturerscheinungen selber halten, so steht der 
Blitz (agman, vidyut) in naher Beziehung zur Sonne als 
deren Waffe; 

*) Oitate bei Oldenberg, 112 

Bloomfield, Seven hymns, S. 4 (zu AV. 1,12); SBE. XLII, ?♦ 
246 ff. — AV. VII, 11 , wo der Blitz als Gefabr fiir die Ernte beschworen 
wird, ist er nur Waffe in der Hand des Gottes. 

®) BV. VI, 21, 7 als sein „ alter verbtindeter Gefahrte" bezeichnet. 
Of. auch X, 92, 7. 

IX, 67, BO: aldyymya paraguT nanaga. Siehe ZDMG. XLVIII, 418 : 
„verborgen wurde seine Axt; sie war verloren*', Auch Thor's Hammer 
ging verloren. Man kann hierzu TBr. I, 1, B stellen — es sind dies 
meines Wissens die einzigen Stellen, wo der vor den Gottern fluchtende 
Agni auf den Blitz zu beziehen ist agnit devehhyo ’nilayata j aMtu- 
rupafp Jcrtvd sa pfthimni prdmgat / sa uilj^ (bilmi) kurvdii^dfi prihivtm 
anmamacarat / tad dkhupurl^am ahhavat und TBr. I, 2, 1, 2: 

uttb' kurvdpo yat pfthivtfp acardb 
gitkakdram dWuirupain pratUya — 


8 * 


m 


AV, XITI, 1, 32: udydns tvdm deva Surya — / 
dmindn dgmana jaJii — // 

VIII, 1, 11: vaigvdnard raJcsatu jdtdvedali 

divyds tvd md dhdg vidydta sahd I 
TAr. 1,8,2: vidyut sur ye samdhitd 

TduY. X, 68, 4: cwdksipdnn arkd ulMm iva dyoli / 

TBr. Ill, 7, 6, 21 -): udydnn adyd mitramahah 
sapdtnm me antmgah 
dwainan vidyutd jahi I 

TAr. I, 10, 5 eiitstelit aus dem Himmel die Eatri, daraus 
gveta dditya% aus \\m vaidyuta [dtapajy daraus nlMra. 

Feriier stelit, wie natlirlich, der Blitz in nalier Bezielmng 
zii Wolke imd Regen ^). Er wird im ubrigen sehr verscMeden- 
artig symbolisiert-'^), aber nirgends fallt eine Aiisseruiig etwa 


Nicbt apsu\ 

*) Beim Adityopasthana. Vg!. aixcli B?. VIII, 67, 20: 

'tnd no hetir vivdsmtai> 

ddityali Icftrimcl gdmh j 

pimi niA Jardso vadhit // (ViYasvat = Sonne). 

Of. auclt TBr. Ill, 8, 4, 2: vajrt vd agmii %yrdQdpatyah. Qat. Br, 
XIII, 1,2,9: vajro ^gvali. 

4) BV. I, 39, 9; V, 84, 3; VII, 56, 13; X, 91, 5 bei Bloomfield, 
Contrib. V, 11 uber Blitz und Wolke id., Oontrib. I, 5; V, 15. 

*) Z. B. TS. 11, 2,8,5: mjro mi gakoari (cf. Gobb. 111,2,22); 
V, 2, 7,4: iiajro vd Cijymp mjrali Miramar yaJi; VI, 3,3,2: vajro mi 
svadhitih; 6,11,3: vadro vai §odagt; 11,6: anir^apigaiigo ^gm dalc§iy}aitad 
mi vajrasya riipam — ; VII, 4, 7 nnd sonst: pancadago mijrah; Ait 
Brabm. 11, 35,5; armriblianaio mi vajrasydryimdtlio dandasyatho par ago!}; 
41, 10: vrgiir mi ydjyd vidyiit; TBr, I, 1, 3, 12: maruto ^dbhir agnim ata- 
mayan / ta$ya t. hrdayam acchindan / sdganir ahhavat — ; III, 2, 4, 2: 
vajrah mi dpab; 10,1: mjro vai spliyah; 12,5,6: mjro mi rafhalb 
(= TS. V, 4, 9, 3 n. s.) ; MS. IV, 4, 1 (51, 2) : vajro vai pagavab n. s. w. 
Man selie u. a. noch die Deutung der Opferrufe TS. I, 6, 11, 3. 4 (asUi 
graiimd ity abkrani sam apldvayanf yajeti vidyutam ajanayan n.s.w.). 
Oder die mit den drei Anuyaja’s im Fall einer Bescbwdrung verbundenen 
Annmantraijia’s: „a^ani, scblage N.N.!“ „bradniii, scblage „iilkusl, 

scMage N.N.!“ (NVO. 138.9). Icb glaube aiich, dass die Deutung des 
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wie agnir vai vajrah (vidgut) Oder devo vai vajrah ') — es 
koimten nur wenige Stellen sein, die meiner Aufmerksamkeit 
entgingeii. Mit anderii Wortea: wo wir die Tatsachen be- 
fragen, wird er als Gottheit gar nicht oder nur ausnabms- 
weise anerkannt. Icli weiss nur wenige Falle anzufuhren, 
wo ihm wirklicli Verehrung ziiteil wird, einmal AY. I, 13, 
ein Lied, das sicli an die Beschworung des Blitzes und 
seiner Folgen, Kopfschmerz u. s. w. (in 1,12) anscliliesst ^), 
ferner BV. VIII, 89 (100, 9)»), wo der Doiiuerkeil von 
Wasser unisclilossen im Meere rubt und von den „vereint 
vorwarts str(}menden “ Tribut empfangt. Es Jasst sich also 
keineswegs bestreiten, dass sich vereinzelte Ausserungen in 
der Eichtung flnden, und sie lassen sich bei weiterem F orsehen 
vielleicht noch vermehren ’‘) , denn in dem weiten Bereich 
der vedisehen Litteratur ist wohl keine Auffassung ganz 
unvertreten geblieben; aber so wenige Stellen sind nicht 
geeignet, den Blitz als „den Agni in den Wassern“ er- 
scheinen zu lassen Oder dieser Form des Feuers Merkmale 
einer weit verbreiteten und verehrten Gottheit aufzupragen®). 

Man wird dieser Meinung gegenuber auf die oft wieder- 
kehrende Erzahlung von dem in den Wassern versteckten 
und von den Gbttern eifrig gesuchten Agni hinweisen, den 
die Forsehung in der Regel als den Blitz gedeutet hat. 


Adlers, der den Soma bringt, als Blitz, wie Bloomfield (JAOS. XVI, 11 ff.) 
sie begriiudet, richtig ist; nur ist dieser kein Gott und von dem sonst 
als Yogei (dwya suparj^a u. s. w.) bezeichnetea Agni genau zii unter- 
scbeiden. Audi als Uberb ringer des Feuers Tom Himmel kann der 
Blitz gelegentlicli gedacbt worden sein. S. 146. 147. 

Yielleidit TBr. Ill, 10, 5 : jatavedd yadi vd pClmho ’si vai^vdnaro 
yadi ml vaidyuto ’si j. 

®) Yielleicbt AY. ¥11,41. Bloomfield, JAOS. XVI, 13 (contrib. Y, 13). 

®) YMytb. I, 368 

*) Ganz farblos ist AY. Ill, 21, 7. YS. XXY, 1. 

X, 30, 4: yam viprdsa flats adhmre$u; 8: tdyam adhvarem zeigen 
eben nur, dass apchn napdt nicbt der Blitz ist. 
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Jeiie beiden Stellen des TBr,, welcbe dies zii befurworten 
scheinen, sind S. 131 ’ angefflhrt worden; aber sie stehen 
docb vereinzelt und entsprechen nicht der Gesamtaixffassung 
des Veda, die ich darzulegen versuclien will. 


H. Die Getter und Agni. 


a) Die Getter setzen Agni ein. 

Es ist von Oldenberg mit Recbt bemerkt worden, 
dass Agni gegeniiber der compakten Masse der Gotter in 
einer gewissen Sonderstellung erscheine. Stellen, in denen 
die Gbtter selbst das Feuer entziinden, sind nicht vereinzelt 
anzutreffen. Oder wir finden andere Bilder: Agni ist der 
Bote, der Opferflihrer, der Hotr oder der Purohita der 
Gotter, ihr Auge, ihr „Tier“^) oder ihr Mund. Sie erzeugen 
ihn nicht nnr fur sich, sie gewahren auch den Menschen 
Teil daran, und ausser den U^ij, Angiras und andern alten 
mehr oder weniger mythischen Gestalten, sind es die Gotter, 
die Agni unter den menschlichen Geschleehtern einsetzen. 
Nur einige wenige Belege von dieser bekannten Vorstellung 
mbgen um des Zusammenhangs willen hier angefixhrt sein. 

Ill, 2, 3: Ihrdtva ddksasya taruso vidharmani 
devdso agniin janayanta dUihJiih / 

8 : vicar^ariir agnir devdnam ahhancA pmohitah / 


’) Ait, Br. 1, 15, 6. Nach Q&t. Br. XIII, 2, 7, 13 ff. sind Agni, Vayu, 
Surya „pasu’s“. 


9, 9 (X. 52, 6) : trhii qcM tn saMsrmiy agnim 

tringdc ca devd ndva cdsapari/an j 
aiiksan ghrtair dstrnan harhir asnia 
ad id dhotara^z ny dsadayanta // 
29, 9: ay dm agn'ili prtanasdt smtro 

yena devdso dsahanta ddsytin // ^). 


b) Die Gottei" iind die Sonne. 

Wie beini Soinaopfer, so sind anch beim Feuerkiilt die 
VorgaDge des Opferplatzes ein Abbild der Mmuilisclien Welt. 
Agni, der auf der Feuerstatte des Opferers lodert, ist 
der irdisclie Vertreter desseii, den die Gotter entflammen. 
Die bislierige Untersiicliimg liess keinen Zweifel daran, 
dass von den Vitanafeiiern keines dem Blitz entsprickt ; 
iinsere Texte sagen ausdrucklicli, (lass es Agni Vai^vanara 
ist, den die Gutter zum Opfer liervorbringen ^). Agni V. 
aber ist, wie wir sahen , die Sonne, und sdrya aditeyd 
wM in dem vom Opfer der Gotten liandelnden, fiir diesen 
Anschanungskreis bedeiitungsvollen Liede X, 88, 11, aus- 

9 Of. noch 1,26,8; 31,11; 36,4.6.10; 59,2.6; 11,1, 13: tvdm 
agna (iditydsa dsymn^ ivdf]i jijivdyri gkcayag cdkrire have / — tve devd 
havir adanty dhufam jj; 14; 11,4,3; 111,1,4.13; 3,5; 11,4; 17,4; 
29,7; IV, 1, 1; V, 3, 4; 8,6 (timjrdyasa'iji ghftdymim — cdh§ur 
dadhire 21,3; 25,2; VI, 15,8; 16,1; ¥11,11,1.4; VIII, 84, 2; 
X, 12, 2 (devo devdn paribhiir). 3; 46, 9. 10 u. s. TBr. II, 4, 6, 7: nalii 
sjjagam avidann anyam asmdt I Vaigvdnardt puraetdram agneljb / atheme 
^mmithann amriam asundi VaigvdnaraTji h$etrajitydya devaJh — , 

®)1W.VI,7,1: murdhdnani dim aratiijfi pTthwydJj^ 
vaigvanardm rtd d jdtdm agnim j 
havt'm samrdjam dtithifn jdndndm 
asdnn d pdiram janayanta devdh // 

2: 7idhhifji yajflandm — dbki sdm navanta j 
vaigvdnardifi rathydm adhmrdt^dm 
yajildsya hetuni janayanta devdi> 1 1 
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driicklicli als von ihnen eingesetzt bezeichnet *) ; surya aditeya 
und Agui VaiQvanara sind Synonyma. Im vorbergehenden 
Verse sagt unser Lied, dass mit einem Stoma die Gotter 
Agni am Himmel schufen und dreigeteilt fur die Welt 
macliten®). Ein anderes Lied nennt Surya ausdrucklicli 
„den PuroMta der Gbtter“®). 

Die Sonne spielt in vielen Erzahlungen der Brahmapa’s 
eine grosse Eolle. Die Gotter furcliten sicli vor ihm, Avenn 
er brennend dabin schreitet^), oder er ist der ,yoddlir\ den 
die Raksas mit Erlaubnis Prajapati’s sicb zum Kampfe selbst 
wahlen (TAr. II, 2, 1)®), oder die Gotter macben ibn zum 
Ziel (kasfha) bei einem von ihnen veranstalteten Wettlauf 
(Ait. Br.' lV, 7,4; TMBr. IX, 1,35); er bildet bei einem 
der Opfer den ,Pfosten‘ flir das Opfertier (TBr. 11,1,6,2); 
sie verwandeln ibn in ein weisses Ross als Daksina fiir 
Ayasya (TMBr. XVI, 12, 4). Als Svarbhanu den Aditya mit 
Finsternis scblagt, retten ibn die Gotter mit den Svarasa- 
mans. Mit den Para genannten Svara’s bracbten sie ibn 
zur Himmelswelt (TMBr. IV, 5, 2. 3). Oder sie schlagen mit 
den Divakirtya’s die Finsternis weg (IV, 6, 13). Offer wird 
von der Besorgnis der Gotter gesprochen, die Sonne mocbte 
vom Himmel herab- oder uber den Himmel hinausfallen*); 


*) yaded enam ddadhur yajniydso divi devdljb sdryam dditeymi / — . 
Die realistische Aiiffasaung der Sonne findet sich aucli ansserlialb Indieiis. 
Lang 1. c. S* 117 citiert aus Brough Smyth, Aborigines of Viet. I, p. 430: 
soleil, soleil, brulez votre hois, brulez votre substance interieure et 
descendez. — X, 28, 8 tragen die Gbtter Axte, mit denen sie Holz spaiteii. 
*) stomma M divi devdso agnim djijanan — / 
tdm d akrv^vm tredM hhuvi Mm — 

*) VIII, 101, 12: hat surya — / mdhnd devdndm astirydli piirohito 
vihhu jyotir dddbhyam //. 

TMBr. V, 3, 9: agnir vd idavii Yai^dnaro dahann ait tasmad 
devd ahtbhayuh /. 

») Of. auch TBr. II, 4, 6, 7 oben p. 135 IIV. 1, 59, 5 u. s. w, 
Sonnwendfeste 9, TMBr. IV, 5, 9; VI, 7, 24; VII, 4, 7; XII, 10, 6; 
XXV, 10, 11. 
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sa ytmi vamspati^o avasat tdm pUtudrau^ ydm o^adhi^u tarp su- 
gandhUejane ijclrp pagtmi^ tdrp petirnsymitard gf hge. [Diese Erzalilimg wird 
TBr. Ill, 8, 12, 2 aiif Prajapati, der dort Agni’s Steile einnimmt, tiber- 
trageu: agmttho vrajo bhavaU j prajdpatir devebhyo ^nildyata / agm 


os siiid die Metra nud Melodien , niit denen sie die 
scliwankende zur Soniieinvendzeit stiitzten. Das ist niclits 
anderes als eine Erinnei'ung an alte Sonnenwendfeiern, die 
man mit Liedersang beging. Professionelle Sanger werden 
die Kniist, daS' Nenialir anziisingen (cf. S. 32), gepflegt haben, 
ebe sie in deni Eitual der brahmaniscben Schulen eine feste 
Statte fand. Die Erzitlilung von dem durcb die Gotter eiit- 
flainmten nud fiir die Opfer eingesetzten Feiier, mit der -wir 
es an dieser Steile zu tun liaben, ist also nur eine unter den 
vielen der an die Soime angekniipften Mjdlien, welclie wie 
manclie der anderen auf volkstiimlichein Grunde entstanden 
sein und den darauf weiter bauenden Ritualisten als Illu- 
stration Oder als Ausgangspunkt fiir ibre Braucbe will- 
kommen gewesen sein mag. 


c) Agni’s Flucht. 


Agni bleibt aber niclit immer bei den Gottern; die gauze 
vedische Litteratur kennt die Erzalilung von seiner Flucht 
aus Furcht vor dem Opferdienst. „Agni hatte drei altere 
Briider", so erzahlt TS. II, 6, 6, 1, „diese verschwanden, als 
sie den Gottern die Opfergabe brachten. Agni geriet in 
Furcht. Er dachte, ‘ebenso wird der bier (der die Opfer- 
gabe bringt), ins Ungliick geraten’, und lief fort; er ging 
ins Wasser. Die Gutter such ten ihn herauszutreiben. Ein 
Fisch verriet ihn. Den verfluchte er . . Dieselbe Er- 
zahlung kehrt VI, 2, 8, 4 wieder und ist nur darin von der 
bier gehorten verschieden, dass Agni in ihr nicht in die 
Wasser, soudern in die Pflanzen, Baume eindringt^) und 
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olnie Hilfe des Fisclies tod den Gdttern gefanden wird. Es 
bedarf keines Scbarfsinns, iim zu erkennen, dass die drei 
geschwundenen Briider Agni’s^) die drei Opferfeiier sind, 
welche erloschen sind; der von den Gottern gesucbte Agni 
ist das Opferfeuer, das ihnen aufs neue dienen soil. Es 
liandelt sicli, wie ich glaube, dabei niclit urn die Veranstaltung 
eines einzelnen Opfers, sondern urn den Beginn des rituellen 
Jahres, iim den Aufang des dem Pitfyana folgenden Deva- 
yana. Die ganze Erzahlung liat doch einen zu constanten 
Charakter, um atiologiscli von einem einzelnen Opfer aus- 
gegangen zu sein: die indische Mytbologie hat das Bild 
von dem „ versteckten “ oder verloren gegangenen Feuer, 
nach dem Gbtter oder Weise sucheu-), gewahlt, um das 
Ende des Uttarayapa zu cliarakterisieren. Wir konnen 
das aus dem BV. selbst erkennen. Er spricht davon, dass 
Agni erzurnt davon gegangen sei, so V, 2, 8, wo es heisst: 
^erzlirnt bist du von mir gegangen; das kiindigte mir der 
Oberlierr der Gbtter an; denn Indra hat kundig dir nach- 
geblickt; von ihm unterwiesen, o Agni, kam ich herbei* ®). 
Weiter noch als dieser Vers fuliren uns die drei Lieder 


rupavi krtvS so ’Qvatthe savivatsaram tad agoatOiasya^atOialmam —.] 

Audi (las Qat. Braliin. I, 2, 3, 1 ; 3, 3, 13 ff. berichtet uns diese Sage, olme 
sachlicb erhebliche Varianten. MS. Ill, 8, 5 (101, 3 ff.). — Tiber ihre Form 
in spilterer Zeit A. Boltzmann, Agni naeb den Vorstellungen des 
Mahabharata, S. 11. Gf. n. a. Anusasanaparva 85, 20 ff. 

’) Ir ist selbst der vierte Hotf im Katbaka; Macdonell 95 3*. 

*) Man vergleicbe I, 65, 2: 

pap)d nd taywm / guhd cdtantcm — / sajosa dhirdb, / 
padair dnu gman / vpa tm Stdan / vigoe ydjatri^ jj 
65,4; 67,6.7; 72.2: 

asme mtsdrp, pdri sdntam nd vindan 
icehdmto vifve amftd dniUrS^ / 

111,1,9.14 (gdheva vrddhdm); IV, 5, 9; 7,6; V, 8, 3; 11,6; 16,5; 
VI, 1,2; X, 46, 2. 

’) ’hfDSyd'm&no dpa hi mdd aiyeh 

prd me deednayi vratapd maca / 
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X, 51 — 53^) in die tatsaclilichen Anseliauungen ein. Wir 
finden in dem ersten von ihnen ein Zwiegesprach zwischen 
Agni und den Gottern, die ihn in Wassern imd Pflanzen 
sucliten und ihn dadurcli zur Ruckkehr bewegen, dass sie 
ihm die Prayaja’s, Anuyaja’s, einen Anteil am Havis, ,die 
Butter der Wasser*, das Mark der Krauter und langes 
Lehen zusagen. 

4: Agni: ,Aus Furcht vor dem Hotpdienst, 'dass mich 
nur nicht die Gotter etwa hier einspannen’, o Vai'upa, floli 
ich. Maine Leiber haben an vielen Orten sich versteckt. 
Die Sache [den Hotrdienst] verstebe ich, Agni, nicht'. 

5: Varupa: „Komm! der Mensch verlangt nach den 
Gottern und wiinscht Opfer, dazu vorbereitet. Im Dunkel 
wohnst du, o Agni. Mache gangbar die den Gottern dienen- 
deu Pfade (patM devaydnan). Fuhre wohlgesinnt die 
Opfergaben hin“. 

6: Agni: ,Agni’s altere Brlider haben, wie ein Wagen- 
lenker seinen Weg, diese Sache [den Hotrdienst] eifrig ver- 
folgt [und gingen zn Gruude]. Aus Furcht davor ging ich, 
0 Varupa, in die Feme. Ich erzitterte wie ein Buffel vor 
der Bogensehne des Schiitzen'. 

Es ist offenbar, dass hier nicht der Blitz gemeint ist; 
denn nicht der Blitz oder ihre Waffe, sondern das Opfer- 
feuer der Gotter ist erloschen oder, urn ein anderes vedisches 
Bild zu gebrauchen, ihr Hotr ist geflohen und wird aufs 
neue von ihnen gewonnen. Das folgende Lied schildert die 
Einsetzung des Hotp. X, 52, 

4: Agni: ,Mich haben die Gotter als Opferfilhrer ein- 
gesetzt, der verschwunden war und viele B'ahrlichkeiten lief, 

Indro mdmtfi dnu hi tvd eacdlc^a 
tendham agne dgmn // 

Vgl nocli V. 12 dessellien Liedes imd namentlich X, 32^ 6ff., wo derselbe 
Vers mit einer Variaiite wiederkelirt ; fur Pada a) istdort nidhlgdmamm 
d^agulham apsfi eingesetzt. 

i) Cf. Oldenberg, ZDMG, XXXIX, 71 ff. Eel d* V 121 
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(mit den Worten:) Agni soli kundig imser Opfer kereiten 
mit seinen funf Gangen, das dreifaclie, siebenfache‘. 

5: ,Ich will eucli verehren um Unsterblichkeit *) und 
Nachkommen, damit ich eucli, o Gotten, weiten Eaum ver- 
schaffe. In Indra’s Ame will ich den Donnerkeil legen. 
Da wind er all die Schlachten gewinnen*. 

6: (Dichter:) „3339 Gotten venehnten da Agni; sie be- 
spnengten ihn mit Button, stneuten ihm Banhis, da setzteu 
sie ilm zu ihnem Hotn eiu“. 

In T. 5 des ensten Liedes wunde im Gegensatz znm 
tdmas, in dem Agni wolmt, von den patM devaydnan ge- 
spnoclien, die en beneiten soil. Ganz denselbe Gegensatz 
kehnt X, 124, 1 wieden, wo Agni gebeten wind, zum Opfen 
zn kommen, Opfenfiihnen und Leiten zu sein; lange babe en 
in tiefem Dunkel gelegeu®). Es kann damit nun eine Neu- 
belebung des Opfens gemeint sein, die im Gegensatz steht zu 
tdmas, zu einen flnstenen und opfenfeuenlosen Zeit. In diesem 
Sinne ist auch X, 181, Vers 3 zu venstehen, den von dem 
„zerstneuten“ oden „venloneneu“ Yajus den Gotten spnicht, 
das die (Weisen) mit eifnigem Nachdenkeu fanden®). 

Im Gegensatz zu den Gbttenu stehen die Manen^); 
das Ritual lasst ilin ilbenall im Kleiuen wie im Gnossen, in 
Bezug auf die Himmelsnichtung, Lage den Opfensclmun u. a. m. 
henvortneten. „'Wenn sie nach dem Manenopfen binweg- 
gehen und die Sonne im Osten venehnen, (so geschieht das 
danum:) die Sonne ist die Welt den Gotten, die Manen sind 


9 Agni wiinscht sich laiiges Leben; of. X, 51, 7: Icurmds ta dynr 
ajdram ydd ague — ; 8: agmi ca dlrgham dyur astu demli Ij. 
imdtti, no agna upa gajndm eld 
pdHcay&tmni trwrtam saptdtantum / 
dso havyavdd utd ncdi pur ogd 
jyog end dtrghdiji tdma dgayi$tMli // 

■’) U ’vindan indnasa dtdhySna ydju^ 

^hanndyi prathamdyi demydnam / 

*) Oben S. 30 und 82. 
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(lie Welt der Vilter; dalier kommen sie aus der Manemvolt zm’ 
Gotterwelt“ ’). In der Vaterwelt darf man die Sonne uicht 
Kchauen ®). „ Wenn die Sonne noch am Himmel steht, soil 

man eine Umhiillung niachen“, heisst es im Manava Qr. S. ®). 
Einon originellen Oompromiss, in dem die Sonne (Lier Agni 
VaiQvanara) den Manen gegenilbergestellt wird, linden wir 
TMBr. VIII, 7, 6 bei G-elegenlieit des Yajnayajniya-Saman 
niit seinem merkwiirdigen und weitere Bebandliing ver- 
dienenden Kitiial: „zu Vaigvanara bringt der Adbvaryn da 
die Sadasya’s, wenn er das Yajfiayajiuyastotra einleitet. 
Verbullt ist es zu singen, damit man von VaiQvanara nicht 
verbrannt werde. Einen Verbullten erkennen aber die Manen 
nicbt. Beim Yajnayajniyastotra wiinschen die Manen die 
ilirigen zn erkennen. Man soil nur bis zu den Ohren sich 
verhlillen. Das ist sowolil verhlillt als unverliiillt. Die 
Manen erkennen, Vai^vanara schadigt nicht“. Am bedeut- 
samsten aiissert sicli der Gegensatz zwisclien Gottern und 
Manen in den beiden Perioden des Jahres, dem Deva- und 
dem Pitryana, die spiiter rein lokal verstanden werden. Er 
ist in der S. 30 angefiihrten Hymne X, 2 betont; er wird 
in dem von der Einsetzung Surya’s als Opferfeuer handeln- 
den Liede nachdriicklicli bervorgelioben und ist aucb in 
der Hymne, die den Ausgangspunkt dieser Bemerkungen 
bildet (X, 52, 5), mit den Worten tdmas und pdnthano deva- 
ydnah ausgedriickt. Wenn Eudra das Opfer durchs Herz 
sebiesst, erliiscbeu die Opferfeuer und die Zeit der Manen 


“) Kaus. Br. V, 7. 

-) Caland, Altind. Almeukult 179. (Dies spriclit dagegen, Yama 
als die iintergegangene Sonne, die „NaoMsonne“ zu denten). 

“J Caland 1. c. 

■*) X, 88, 15: du6 sruit agrifavam pitftidm 

ahdtji devdnam uta mdriyanam j 
tdbhyCm idaty vigvam ijat sdm eti 
ydd antard pitdrmy, mM&rary ca jj 

Cf. TBr. I, 3, 10, 1 ; pitfn yajm ’gacchat j tam desalt punar ayaeanta etc. 
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beginnt. So wird die Bezeiehnung der pitaraJi als devdgatru 
VI, 59, 1 klar : 

Jiatdso vant pitdrah devdgatramli 
indragnl jtvatho yuvdm jl 

„yei-nichtet sind von each beiden die Manen, denen die 
Gotter feind sind; lA., ihr lebt!“ d. li. der Pitryaflia ist zu 
Bnde, der Devayana beginnt. Indragni, die icb aiis rituellen 
Grunden fttr den Neumond, wie Agnisomau fur den Voll- 
mond erklare, bezeichnen bier, sclieint es, den ersten Neu- 
mond im neuen Jabr. 


d) Agni’s Versteck, 


Die beidon friiher angeflihrten Stellen der TS. geben 
nicht denselben Ort als Versteck fiir den dem Hotydienst 
entflobenen Agni an; die eine siebt die Wasser, die andere 
die verscbiedenen Baume dafftr an. Dasselbe Scbwanken 
zeigt sich im BV. nieht nur in verscbiedenen, sondern sogar 
in demselben Verse. So stehen VI, 48, 6 djM ddmyo vdna 
nebeneinander ^). Oder es wird aucb im BV. nur die eine 
Seite des Tbema’s angeschlagen und bier von dem Aufentbalt 
im Wasser, dort von dem im Holze gesprocben, z. B.: 

I, 151, 1 : mitrdm nd yam gimya gosu gavydvah 
svSdhyb viddthe apsu jijanan j 
III, 1,3: dvindann u dargatdm apsv dntdr 
devdso agnim apdsi svdsfnam // 

13; apdm gdrbhatti dargatdm dsadMnSm 
vdnd jajdna subhdgd virupam / 


ydm dpo ddrayo vdna 
g&rhham rtdsya piprati / 
sdhasS yd mafhitd jdyate 
nrhhib priMvyd ddM sdnavi jj 


9, 2: haifcmmio vam tvam 

[jan mCitfr ajagann dpah /^) 

9, 4: dnv Im avindan nicirdso adruhah 

apsu sinhdm iva grittm / u. s. w. ^). 


1. In den Wasserii. 

WeDii wir miabliangig vom Zusammenhaiig die E'rage 
beaiitworten wollten, wer denn dieser Agni in den Wassern 
sei, so boten Sonne, Mond imd Blitz sowie die irdisclien 
Wasser^^) sicli von selbst als Aiisgangspiinkt der Mytlien- 
bildung dar. Wenn wir aber naher prufen imd gewabren, 
dass es sicb bier niir iim das Opferfeuer der Gotten 
Oder iim den Hotr der Gutter handeln kann mid der Blitz 
weder aussere noch innere Berecbtigimg bat als das eiiie 
Oder andere zu gelten, so scbrankt sich die Alternative eiii; 
es zeigt sicb, dass nur Sonne imd Mond bier in Frage 
kommen kbnnten. Beide steben zu den Wassern — man 
muss sich bliteii, Wasser imd Wolken zu verwecbseiii , sie 


’) Of. AY. Xin, 1, 50: satge any ah sam^hito ^psv any ah samidhyate 
brahmeddMv agni ijate roMtas-ya — ; TS. I, 4,45 agner aniham apa 

d trkega. 

Of. nocli I, 70, 2; 141, 5; 144, 2 (oder ist dies Mer der Mond?); 
145,5; 11,4,2; 111,5,3; 25,5; lY, 7, 6; Y, 34, 9; 85,2; YII, 9, 3; 
YIII, 39, 8; X, 8, 1; 32,6; 46,2; 51,1; 121,7; 177,1. Ansciianlicb 
ist X, 91, 6: tmn o^adhir dadhire garhliam rtinyayi tdm dpo agniip 
junayanta mdtarah / tdm it samdyidiH mninag ca vlrMho ’ntdrvatig ca 
mwate ca vigvdM jj. 

Ich habe keine Bedenken mit anderen Forscbern anzunebmen, 
dass die vedisclie Anschanimg aucb einen Agni in den Wassern der Erde 
kennt (AY. XII, 1, 37. Of. Olden berg, Eel. d. Y. 115), kann aber 
die Gebrauebe der ritiicilen Litteratur, weil sie nur symboliscbe Be- 
deutung baben, bier nicbt zu den Beweisstiicken recbnen. Die Bekannt- 
scbaft niit dem spateren Gedanken eines Meerfeuers * ist mir trotz 
Geldner, YSt. 11,271 darcbaiis zweifelbaft. 


sind im Veda keineswegs identisch — in nalier Bezieliung. 
Der Moud wandelt apsv atiidr d BV. I, 105, 1; er ist als 
Soma apdm gdrlha IX, 97, 41 ’) ; T Ar. I, 22, 1 nennt ihn 
apant puspa. Der „ verb orgene, im Versteck befindliche 
Konig auf seiner glitzernden Streu‘‘ I, 23, 14, den Pu§an 
findet, ist der Mond. Andrerseits lieisst es von Surya, dass 
die Q-Qtter ,den im Meere verborgenen‘ hei’beiscbafften BV. 
X, 72, 7®), Oder dass er „in die Wasser sicli verberge“®). 
Sonne und Mond gemeinsam sind als apapi vrsanvasu X, 93, 5 
bezeiclinet*), vielleicht auch X, 27, 17 unter den beiden, die 
in den Wassern die gewaltige Flache durcbwandern, zii ver- 
stelien®). Es ist demnacb an und fiir sicli nicht leieht zu 
erkennen, ob im einzelnen Verse Sonne oder Mond gemeint 
sind; vielleicbt ist von den Dichtern, die ja vor Augen 
batten, dass Sonne und Mond nur verschiedene Erscheinungs- 
formen desselben Agni sind, eine strenge Sclieidnng auch 
gar nicht beabsiehtigt. Wer aber der in die Wasser sich 
fliichtende Agni ist, das sind wir zu ermitteln im Stande; 


') Weitere Stellen s. VMyth, I, 365. 294. 295. 

ydd devd ydtayo yciiha 
hhuvandny dpinvata I 
dtra smmidrd d guThdm 
d suryauft ajahhartana jf 

*) MS. IV, p. 194, 3 : suryo apo vigdhate, Unweseiitlich sind liier 
B-V. IV, 38, 10: d dadhikrdh — sdrya im jyoti^dpds tatdna (VII, 47, 4; 
X, 178, 3); V, 45, 10. 

*) Anders Ludwig, Nr. 240 (vol IV, p. 2S8). 

— / dvd dhdnuin brhatfm apsv dntdJ.i 
pamtravantd caratai> puiidntd // 

Die beiden „Kalber der Viraj, die aus dem Meer aufstiegen“, AV. VIII, 9 
(S. 51), nur Sonne und Mond in ihreia tagiichen Anfgang sein. 

— Auch der Wind steht zum Wasser in enger Beziehimg. Of. voL I, 
444. 5. BV. I, 122, 3: marndttu vdto apdiy vr^anvdn; VII, 40, 6: vr^fim 
pdrijmd vdto dcdaiu; X, 168, 3: apdyi sdJcM; TS. VII, 4, 20 c ; TMBr. 
VII, 8, 1 und dazu AV. X, 8, 40 : apsv dstn mdtarigvci pTdvi§tah, prdvi^td 
devdb — . 



(lev Vers, welclier ims hierbei flilirt, ist einer Missdeutung 
nicbt ausgesetzt. Icli selie ab von VII, 49, 4, weil Agni 
Vai§vanara bier niir neben andern Gottern steht^); wicbtig 
ist dagegen VI, 8, 4 : 

apam updsthe maJiisa agrbhnata 
Vigo rdjfmam tipa tastJmr rgmiyam / 
d dutd agnini abharad vivdsvato 
vaigvdnardm mdtarigva paravdtah // 

„iffl Scboosse der Wasser ergriffen ihn die Gewaltigen 
(Gutter). Den Konig, den preiswiirdigen, verebrten die 
Stamme. Als Bote Vivasvat’s brachte Matarigvan aus 
der E’erne Agni VaiQvanara“. Agni V. ist, wie sich zeigte, 
die Sonne, das Opferfeuer der Gotter, an dem sie den 
Menscben teilliaftig vnacbeu, und der die Sonne auf der 
Opferstatte reprasentierende Aliavaniya. Gerade diese Agni 
Vai^vanara als Synonym von Surya bobandelnden Hymnen 
VI, 7— -9, in deren Mitte unser Vers erscheint, lassen keinen 
Zweifel, dass es die Sonne ist, die die Gotter im Scboosse 
der Wasser ergreifen®). Fiir apdm updsfhe steht VI, 9,7, 
also 'wieder in derselben kleinen Saramlung, tdmasi: 
vigve devd anamasgan bhiyand^ 
tvdm agne tdmasi tasfhwdnsani / 
vaigDanard aBututdye nah 
dmartyo avatutdye nah // 

„alle Gotter verneigten sich in Furcht vor dir, als du, 
0 Agni, im Dunkel standest“. Wir werden also aucli an 
andern Stellen, wo nicbt so sicber von A. Vaigvanara, sondern 
allgemein von dem in den Wassern versteckten Agni ge- 
sprocben ist, den die Gotter suchen, annehmen, dass damit 


*) ydsu rctjii vdrufto yisu smno ingve deed ydsdrjayi mddanti j mig- 
vamro ydsu agnib pravistas — /. 

“) Man vergleiclie dazn den sobon S. 144 “ citierten Vers, dass die 
GStter den im Meer verborgeneu Sixrya herbeiscbaffen, ein Vers, den man 
als Doublette des nnsrigen bezeiohnen kann, 

HlUebrandt, Vedisolie Mytliologie. II. 10 
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ilxr Opferfeuer, ihr Hoty, d. i. die Sonne gemeint ist ')• Mir 
sclieint, dass alle erreiehbaren Tatsaclien die Ansiclit wider- 
legen, dass der in die Wasser geflohene Agni der Blitz sei. 

In den bezeichneten Versen wechseln apdm updsthe und 
tdmasi wie Synonyma. Der Gedanke, dass die Sonne in 
den Wassern verschwinde, ist nur in einem tropisclien Lande 
mit einer Regenzeit recht erklarbar. Nur dort kann die 
Erzahlung ersonnen werden, die wir Kau§. Br. XXV, 1 flnden, 
„dass die Wasser Tapas ubten und nach geubtem Tapas 
schwanger wurden. Daraus wurde im sechsten Monat die 
Sonne Mer {aditya) geboren . . ,aus dem Meer stieg auf die 
siisse Welle', so lautet das Ajyagastra, denn ,aus dem Meer', 
(d. i.) aus den Wassern geht er auf". 

Wenn daneben tdmasi steht, so kann sich aller dings 
aucli das auf die dunkle Regenzeit bezieheu^); aber es ist 
wie ich oben auseinandersetzte, wabrscheinliclier, dass bei 
tdmas sicb eine Erinnerung an altere Zeiten unter einera 
andern Himmel fortgeerbt hat und die Wintersonnenweude 
ursprtinglicli damit gemeint war (S. 82). Die Linien laufen 
hier so ineinander, dass cine klare Scheidung nicht mehr 
mbglich ist, und ein Ineinanderfliessen der Anscliauungen war 
um so eher moglich, als ja die Regenzeit am Anfang des 
Daksinayana steht. 

2. Im Holze* 

Agni hat nicht nur im Wasser, sondern aiich in den 
Pflanzen sein Versteck ; wie die Getter flnden ihn die Weisen 


Cf. noch 1, 146, 4: dhtrasali i^dmi Jeavdyo myanti — / si§dsantah 
pdry ajpagyanta ^ndhmi avir ehhyo ahhavat sitryo nfn //. Hir, II, 3, 10: 
suryain rtam tamaso grdhyd pad devd amuncann asrjan vy miasaK 
B.Y. 1, 117, 6: stiryam m tdmasi Jcsiydntam. 

2) Cf , BY. Y, 69, 5 : sdryasya eak^'uib prd minanti vrstihhih (mam- 
tajit); 68,4: tdm (sdryam) ahhre^a vrsty^ guhathali; X, 72, 7: saniudrd 


ill Wasser und Holz. V, 11, 6: tvdm agne utigiraso guha Mtdni 
dm avindm chiijrlgundm vdnevane^). Es werden, wie sich 
zeigte, Wasser und Pflaiizen verlbimden: „in den Wassern, 
0 Agni, ist dein. Sitz. Du Iiangst dich an die Pflanzen“^). 

Wie kommt Agni auf die Erde? Es liegt nahe, im 
Blitz den tiberliringer des hinimlisclien Feuers zu sehen, 
nnd diese Ansiclit erlialt ilire Begriindung durcli den Hin- 
weis auf das Holz eiiies vom Blitz getroffenen Baumes, das 
ueben andereni zur Aniegung der Plamme dient (S. 85), 
so^vie auf die Herstelliing des Beibzenges ans dein Holze 
eines A^vattbabauiiies®). Nicbt alle Baiime sind dem Blitz- 
sclilag in gleiclier Weise ausgesetzt '*) ; der Agvattha scheint 

a gulliQM suryam, s. S. 144^; MS. IV, 12,5 (194,3): suryo apo mgahate 
cajasiltamah — /. Kfimay. (Nirnaya Sag. Pr. ed.) II, 119, 22 
(1. p. 441): mnayi pranm^a — surya ivdbliramaii^alam. 

0 Vgl. noch 1,67,9; 141, 4; II, 1, 14; III, 55, 4. 5; VII, 4, 5; X,l,2 

II . s. w. (cf. S. 143^, 01 den berg nnd MacdoneJl 91). — Wir baben also 
eine Zwei-, nnd wemi wir den Feuerstein hinznnebnien , eine Dreiteilung. 
S-V. II, 1, 1 erwabnt 1. adhhyalt, 2. agmamhf B. vmiehhyali, o^adMbliyali. 
Hierzn Mme in einigen wenigen Fallen noch der jdfharcignL Dieser aber 
und der Feuerstein spieien iin BV. keine Kolle; wir kbimen also fiir 
unsere Zwecke bei der Zweiteilung von „ Wasser" und „HoIz“ bleiben. 

Vin, 43, 9 : apsv dgne sddhi{i fdva sau^adhtr dnu rudhyase (cf. S.142); 

III, 2, 11: jinvate jatkdre^ii pmjajiiimn — citre$ti bezieht sick nicbt auf 
verschiedene Menselien, sondern Pfianzen („das PfLanzeninnere"). Agni 
ist vibhrta omdMsu BV, X, 1, 2. (Wohl verscbieden von den des Nacbts 
leuchfcenden Pfianzen der spateren Litt. Kumarasaipbli. 1, 10 und Stenzler 
zur Stelie). 

*) Zur Erklarung erzablt TBr. I, 1, 3, 9: agvoruparfi JcrM so ^gvatthe 
saint^aisaram atisfhat ; abniich I, 2, 1, 5. 

'*') Unser populiirer Spruch: 

„Vor den Eicben musst du weicben, 

Vor den Ficbten musst du flticbteu, 

Docb die Biicben musst du suchen" 

bat durcb die Forscbung Bestiltigung erfabren, s. 0. Mbiler, Himmel 
und Erde, vol Vill, 172: „alie neueren Beobacbtungen stimmen . . , dark 
iiberein, dass unter gleiclien ausseren Verbal tnissen, z. B, im gemiscbten 
Bestande, Bucben sebr selten, Eicben aber unverbSltnismassig baubg 
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aber auf den Blitz Anziehungskraft geiibt zu haben und 
feuergefabiiich gewesen zu sein. In den Vorschriften uber 
den Hausbau (Gobh. IV, 7) heisst es, dass man im Osten 
den A^vattha meiden solle, denn von diesem, dem Aditya 
geweihten Baume drobe Feuersgefabr. Ob bei andern zum 
Anlegen des Feuers gewahlten Holzarten derselbe oder ein 
anderer Grundgedanke mitspielt, vermag icb nicht festzu- 
stellen. Neben dem vom Blitz in einzelne Baume bber- 
tragenen Feuer gebt eine, icb mochte sagen, friedlichere 
Vermittlung her, auf die uns jene Verse hinweisen. Wie 
der Somasaft aus gewissen milcbreichen Pflanzen gewonnen 
wird, so das Feuer aus gewissen feuerbaltigen Pflanzen oder 
Bbumen. Der Mond kommt zur Neumondszeit in diese Welt, 
dringt in Wasser und Pflanzen ein, und der Opferer sammelt 
ihn aus Wasser und Pflanzen (VMyth. I, 294. 5). So steigt 
aucb das Feuer, wenn es aus dem Himmel „vom hbchsten 
Vater“ hergebracbt wird, in den Pflanzen empor^). Es 
scheint, als ob im Eegen dieser mysteriose Ubergang sich 
verwirklicbe ®). Oder es gibt noeb einen dritten Weg fflr 
die Herabkunft des Feuers: Matari^van bringt das Feuer. 


Blitzschlagen anheimf alien". Naclx den statistischen Anfnahmen der 
Fiirstlich Lippe-Detmold^schen Forstverwaltnng 5 ,ergibt sich als Mittel ans 
den znr Kenntnis gehracliten Blitzschlagen aus den Jahren 1879 bis 1890, 
dass etwa 56 Eichen, 3 bis 4 Fichten und 20 bis 21 Kiefern getroffen 
werden, ehe einnial eine Buche Tom BlitzstraM heimgesncht wird". 
Dabei herrschen im Waldbestand die Buchen so vor, ^dass auf 100 Baume 
etwa 70 Buchen, 11 Eichen, 13 Fichten und 6 Kiefern kamen". Uber 
die physikal. Begriindung 1. c. 178. 

Siehe Bergaigne 1, 17 f.; Oldenberg, Rel. d. V. 113, mit denen 
ich im Wesentlichen tibereinstimme. 

*) Man vgl. (nur als Analogon) Cfaand. Up. Y, 10, 6, wo die zur 
Wiedergeburt gelangenden als „Eegen“ herabfallen, als Beis, Gerste etc. 
geboren werden. 


L Matarievan.') 


Die Verse, welehe von M. als Prometheus Indiens 
sprechen, sind zwar zalilreicli genug, urn ihn als Peuer- 
b ringer zu keimzeichnen , aber den naturliclieu Aiisgangs- 
punkt seines Wesens liellen sie niclit auf. Agni wird Mata- 
riQvan zuerst offenbar (civir him I, 31,3; 143,2)^) oder M. 
holt ihn vom Himmel Audi die Wurzel 

math wird verwendet^), oder sam^idh III, 5, 10: 

yddl hhrgiibhjah pari Matarlqva 
gnhci sdnkm havyavdJiani samldhe // 

All einer weiteren Stelle „sdiafft" er Agni ziisanimen mit 
anderen Gottern (tataJcmr X, 46, 9) 

Ill der spateren Zeit ist M. stets der Wind. Diese 
Bedeutung ist nidit nur klassisdi, sondern reicht bis an die 
Pforten des IJV. heran; wir finden sie im Yajurveda^) und 


iJber die Etymologie sielie die bei Eicliter, IF. IX, 247 ver- 
zeicbnete Litteratur. 

*) Say. u, a. : myusar^yogat prajralita ity arihah, 

I, 93, 6 : dnydm diva mdtarigvd jahhdra 

dmathnad anydm pari ddre^ / 

I, 128, 2: yam 31. mdnave pardvdto 
devdni hhdJi xyardvdtah jj 

I, 60, 1; III, 9, 5: — tirohitam j ainam nay an 31. pardvdto devebhyo 
niatMtdm pan; VI, 8, 4. Hierlier aucli III, 2, 13: d yam dadhe mdtarigvd 
dim Ic$dyam (den ,iiabxB‘ M.). 

I, 71, 4; 141, 3: — guhd sdntani M. maiMydti; 148, 1. 

0 Die Beinamen M.’s im BV. geben keine Aufkiarung: 1,96,4: 
purmdrapmii, smrvid, vigdtp gopd — ; I, 148, 1: mtd; 71, 4: Mfta. 

®) YS. XI, 39: Ydyu lidtarigvan; TS. IV, 1, 4a : sani te vdyur mdta- 
rigva dadMtuUmdyai hfdmjurp yad vili^iam / devdndm yag carati prdpa- 
thena tasmai ca devi va.^ud astii tubhyam. [Nicht sicher lY, 4, 12 .] 
MS. 11, 7, 4 (78, 7); III, 1, 5 (6, 22), Ait, Br. II, 38, 6: pitd mdtarigvety 
aha pram vai pita p>r(m matarigvd — . TAr. Ill, 14, 2; lY, 42, 1 . 
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selbst im Atharvaveda, aier nicni uur 
an mehreren ganz eiuwandfreien Stellen: 

V, 10, 8 : hrhatd mdna upa Tivaye mdtarigvam pranapanau j 
VIII, 1, &'• tuhhyam vdtah pavaidmi matarigva 
tubhjam varsaniv amrtany dpah jj 
X,7,2; 9,26; XIi;i,61; 

yasyam vdto matarigveyate 

r&ja'Asi Irnvdng cyavdyadg ca vrhdn 

vdtasya pravdni upavdm dnu vaty arcili / ,■ 

Es geht aus diesen Stellen, da darin von Vayii Matari?vau 
(YV.) Oder Vata MatariQvan gesproclien wird, hervor, dasb 
M nicht olme Welter es ein Synonymum von Vayu, Vata, 
sondern eine Desondere Gattung des Windes gewesen sein 
wird, ttber die nichts Naberes gesagt ist. Der angefulute 
Vers des AV., der zeigt, wie M. Stanbwolken atrfwirbelt 
und Banme sclxlxtteit, konnte an besonders starke Sturme, 
etwa Staubsturme denken lassen, wie sie Indien heim- 
sucben^); er stebt nur zu vereinzelt, urn M. in diesem 
1 TP, ft mnss S:enii 2 r 6 n, dass Mata- 


i\ die S. 144 ^ angefulirten Faralieien zeigeu, ivd 
die WaBser eingedrangene“ MMari^Yan selir gut als Wii 
«) Of. Blanford, climates, p. 82; ... for an hour 
is calm, until Yiolent gusts of cool air blow out in advan 
raising clouds of dust. Sometimes these gusts Mow w 
blowing down trees or breaking their branches • ■ • 
Western Provinces, p.52. Auch Kipling, plain tales, iar 
kann als Illustration dieuen: „the duststorm was on us 
was roaring, whirling darkness” . . . ,now and again we 
the whirling, choking 'dust devils' in the skirts of the fl, 
») Qan« bei Seite kann TBr. II, 3, 9, 5 bleiben, wo 
Prana, der Westwind mit Pavamana, der Nordwind m 
und Matarisvan der Siidwind zugewiesen wird fat/w yc 
mtaritvaim mm daJmmto mti / tasmad daTmmto w. 
Das Sind alles wohl kUnstliche Identifikationen. (Der 
Mass. Sanskrit der FriiMingshote, Malavika ed. BSS. 1 



Wollen wir vor dem B-gveda stehen bleiben und die 
Bedeutung jWind' ausscliliesslicli auf diese spatere Zeit, 
vom AV. an, bescbraukeu? Die neuere Forschung neigt zu 
dieser Besclirankmig, nach Oldenberg berubt die Bedeutung 
,Wind‘ auf ,secundarer Spekulation* (122, l). Ich glaube 
nicbt, dass das rich tig ist. 

Matari^van bringt, reibt, entzttndet im BV. das Feuer. 
Wenn M. im AV. sicker cin Name des Windes ist, so liegt 
kein Grund vor, das Wort in diesen Stellen des BV. anders 
als auf den Wind zii bezielien. Die enge Beziehung zwischen 
Wind und Feuer liegt ja in der Natur beider Elemente; 
agner hi vdyuh haramm, vcli/or agnir Ui^). ,Agnir folgt 
Vayu naek‘, keisst es MS. Ill, 1, 10 (13, 12)®). Wenn die 
Feuer ausgeken und die neue Flamme sckuell gerieben dem 
Wind entgegen gefiikrt wird, briiigt man Vayu eine Spende 
(Kat. XXV, 10, 20). Agni ist BV. 1,58,5; 141,7: vdtacodita; 
I, 58, 4 u. s.: vdtajuta; X, 91, 7: vdtojpadhuta Da- 

nack sckeint es weder gewagt nock sckwierig, auek den 
Tgvediscken Matarigvan, der das B’euer aus der Feme bringt 
Oder entzkndet, als Windgott zu erklaren: „the production 
of fire by means of friction is a discovery wkick would 
naturally occur to jungle races, who must have constantly 


gewiimt die Herzen des Volkes wie der lane Sttdwind, Eagh. IV, 8. Of. 
auch Kum. Saiiikh. Ill, 25 Comm. Devon kann Mer nicht die Bede sein.) 
‘) Sayaija zn BV. I, 95, 2 aus der Qruti. 

’*) Qveiam vayave niyulmte dlablieta tejashdmo, vdyur vS agnes tejas / 
tasmad vSymn agnir anveti — . 

’) Of. nock IV, 7, 11 : sadyo jatasya dMfgOmm 6jo yad asya vdto 
anmdti godh (VII, 3, 2); aus der spateren Litteratur Eagh. HI, 37: 
mblidvasv^ aciradiineva vdyunS ; Mann I, 77 : oayor api vihurvdtidd viro- 
tamonudaiy jyotir utpadyate bMsvat tad rUpagmfam negate u. s, w. 
(jManchmal wird Anila, der Wind, sein Vater genannt“, M. MUIler, 
Phys. Beligion, S. 192; cf. Boltzmann, Agni n. d.Vorstell. d. Mbh. 15.18.) 
Ala Beispiel fiir die Gelaniigkeit der Anschauung von der Erzeugung des 
Peuers durch den Wind vergleiohe man den Tropus Qi?. XI, 17 : ~ vieiktair 
mAtarigvSvaciirftya jvalayati tmdandgniyi mSlaUnaip rajobhih /. 



seen it occur by the ignition of the bamboo stalks rubbed 
together by the blasts of summer“ ^). Dazu passen auch 
andere Yerse. Zu BY. IX, 67, 31; sarvarji sd putdm agnati 
svaditarti matmigvana ist MS. lY, 5, 8 (75, 6) zu vergleichen: 
sa vdyur abravld aham va etam somam svadayisyanii^)] Qat. Br. 
lY, 1, 3, 6ff. 

Einige andere Yerse, die MatariQvan direkt zu eiuem 
Namen Agni’s machen, scheinen aller dings Schwierigkeiten 
zu erheben. Hierher gehort u. a. I, 164, 46, der bekannte, 
gewohnlich (mit zweifelhafteni Rechte) in pantheistischem 
Sinne gedeutete Yers, wonach „die Weisen eiii Wesen auf 
vielfache Weise bezeiclinen, es Agni, Yama, Matarigvan 
nennen“ ; ferner I, 96, 4 und III, 5, 9 : 

mitro agnir idyo mdtarigva 
d dutd vaJcsad yajdthaya devdn Ij 
sowie der schon mehrfach genannte Yers III, 29, 11, der, 
was er auch im Einzelnen bedeute, Tanunapad, Naragaiisa, 
Matari^van als drei Formen Agni’s nennt. Aber im G-anzen 
ist die Zahl solcher Yerse nicht gross und das im PW. ge- 
gebene Yerzeichnis jedenfalls erheblich zu reduzieren ®). 

Es ist nun die Frage, ob wir den Wind Oder eine be- 
stimmte Art des Windes als eine Form Agni’s erklaren 
kSnnen. Obwohl bei dem geringen Material nur Yermutungen 
angebracht sind, scheint die Mbglichkeit hierzu keineswegs 
ausgesehlossen. Es ergab sich ipriiher (S. 60. 94), dass im 
Dakpniagni, dessen Herd zwei verschiedene Formen haben 


‘) Grooke, pop. rel. ’, n, 194. 

*) S.V. X, 114, 1 steht M. in Bezielitmg zu den zwei Gharma’s: 
tdyor jdftiW' matarigoa jagdma. Say. deutet die beiden Gharma’s als 
Agni und Aditya. loh wage keine Deutung des Verses, mbchte aber auf 
TS. 1 , 1 , 31): mataritvano gharmo 'sUi hinweisen and auf TBr. Ill, 2, 3: 
m&tarigmno gharmo ’My aha / antarik^a/iti mi mdtarigcano gharmah 
(TS. Comm.: he humbha, vayoh sagicSrasfhanapraddnena dtpako ’yam anta- 
rikscdoJeas tadrUpas team om}; also auch bier diirfte M. der Wind sein. 

*) Siebe Oldenberg 122 I und Macdonell s. v. 
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kann, zwei Gestalten zusammenfliessen, Vayu einer- und Candra 
aBdrerseits; wir sahen, dass die indischen Gelehrteu selbst 
verscliiedeaer Meinung dariiber waren, ob man den Wind 
als Agni anselien dflrfe oder nicht. Die Maruts werden mit 
Feneni verglichen Wir flnden anch vereinzelt Stelien in 
der Brabmai.ialitteratnr, die Vayu roit Agni direkt Oder iu- 
direkt gleicbsetzen. TS. II, 1, 1 heisst es von Vayu: sainam 
(devaUl) tgvara pradaha TBr. Ill, 10, 11, 7: sa va e.p 
^gnir apahsapttccJio vayur eva j tasyagnir mukham — ; 
Ait. Br. II, 34, 3: agnih susamid Ui gansaii, v&yur vd agnih 
smamid, vayur hi svayam atmanayi saniinddhe svayam idam 
sarvam yad idam kmea ; III , 4, 3 : sa yad agnih pravdn iva 
dahati tad asya vdyavyam rupam; Qat. Br. YIII, 3, 2, 1: atha 
vigvajyoiisam upadadhilU j vayur vai madhyania vigvajyotir 
vayur hy evdntariksaloh; vigvam jyotih — . Icb will diesen 
Stelien aber besonderen Wert nicht beilegen; sie mogen 
von Identifikationsliist nicht frei sein und komraen an Ge- 
wieht der S. 94 ‘ citierten nicht gleich, wonach die einen 
Agni als Vayu verehi'ten, die andern nicht, Wir werden 
wohl nicht weiter kommen als bis zu der Meinuugs- 
verschiedenheit der alten Gelehrten, und mtissen es, wenn 
jene Beweise nicht als ausreichend angesehen werden, dahin 
gestellt sein lassen, ob wir den Wind iinter dem Namen 
Matarigvan aiich als eine I'orm des Feuers im B.V. ansehen 
wollen Oder nicht. Einen sicheren Grund dagegen vermag 
ich nicht zu finden. 


’) V, 87, 6; QiigiihwUmo migndyali; 7: agnayo yaiM; VI, 66, 2: ye 
agndyo na gogucan ~. 

*) Say. (der die Sadie etwas verschiebt): vHym Jcgiprain vSU sati 
jajvalycmSno ’gnir grlum duhan lake drgyate j ato ’grudvard vdyor da- 
hakatmm. 
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Es bliebe nocb ubrig, ttber Agni in seiner Verbindung 
niit Indra, den Marnts und einigen andern G-ottern zn 
sprechen; es wird besser sein, davon zu handeln, wenn in 
vol. Ill diese selbst zur Erbrterung gekominen sein werden. 
Flir die Esegese der Agnilieder ergibt sich ans dem Vor- 
bergehenden eine wiclitige Folgerung. Die Gedanken der 
Dichter gehen nicbt nur vom bimmliseben Agni auf den 
irdischen fiber und umgekehrt, sondern verweilen auclx bei 
den drei Feuerstatten und seiner dreifachen Geburt. Es 
wird, wenn wir uns das vor Augen halten, eiieichtert werden, 
den scheinbaren Gedankensprttngen der Dichter zu folgen, 
welcbe, wie ich glaube, je nach den Bedttrfnissen des 
Kultus bald die eine, bald die andere Form des Feuei's 
Oder seiner himnilischen Vertreter schildern. Die Exegese 
wird den Versuch machen niusseu, die einzelnen Momeute 
genauer, als sie bisher vermochte, zu nnterscheiden. 



Anhang. 


Ober einige CJesclilecliter des Feuerkiiltus. 

Bei dem Pravai'a (S. 58) saheii wir zwei Namen hervor- 
tveteii, Maim unci Bharata, letzteres der Name eines alten 
Stanimes, als dessen Alinherr Agni liier gilt. Zwei andern 
Namen begcgneu wir iui Bereicli des Adhvaryu-Rituals, den 
Blirgu’s mid Aiigiras. Weiin die PurodaQatafelchen anf 
den Herd gestellt sind mid niit Kohlen bedeckt werden, 
wlinscht man, dass sie gliiliend werden sollen „darch der 
Blirgu’s, der Aiigiras’ Tapas “ '). 

Dieselbeu Namen ersclieinen beim Agnyadhana. Das 
flammende Feuer wird yaiharsi auf den neuhergeriehteten 
Herd gestellt, mid nach Ap. V, 11, 7 setzt es ein Angirasa 
angirasmn tva devunam watena, ein Bhargava bhrgunam tva 
devanatn'^) vratcm anf diesen Platz. Fiir die, welche 
keinem dieser beiden Gotra’s angelioren, treten die Mitya’s 
ein; ein Rajan beruft sich auf Varupa, ein Rajanya auf 
Indra u. s. w. *). 

>) vs. 1 , 18 ; TS. 1, 1, 7 i; I’Br. Ill, 2, 7, 8; MS. IV, 1. 8 (p. 10, 30). 

MaliSdeva zu Kat. IV, 9, 1 verwirft bei den Bfaygn’s den Znsatz 
devfmum; andere Textc (TBr. 1, 1, 4, 8) kennen ibn in der gleiohlantendeu 
Fontud nicht nnd gebeii nur den Adityals das PrSdikat der GSttlichkeit. 

") Eiiuallirt. 107; MS. I, 6, 1; TBr. 1, 1, 4 (p. 11). 
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1. Die Angiras. 

Wer sind die Angiras? Nach meiner Meinung liat 
Ludwig vollig das Richtige getroffen, wenn er (III, 138) 
„den Schluss zieht, dass sie wirklicli einen Verband bildeten, 
dass es Angirasas wirklich gab“, und hinzufugt, „dass wir 
deshalb iiicht an einen personlichen Angirali zu glauben 
nOtig haben, der einmal gelebt baben sollte, verstebt sicb 
von selbst“. 

Es ware an sicb moglicb, dass , Angiras ‘ ein Name 
von Gottern war, die zu Heroen berabsanken, es ist aber 
auch umgekebrt denkbar, dass sie aus der Mitte vedischer 
Gescblecliter zum Himmel emporstiegen. Die oft hervor- 
tretende Erwabnimg eines Gotra der Angiras darf bei der 
Erwagung dieser Fragen nicbt ausser Aclit gelassen werden. 
Wir begegiien Angehorigen dieses Gescblechtes oder Stammes 
unter den Dichtern des RV., ,Hirapyastupa‘, ,Savya', ,Kutsa‘, 
im Ganzen kennt die Anukramapika gegen 45 verschiedene 
Namen von Mannern, die sicb nach diesem Gotra benennen ^). 
Davon ist eine ganze Reihe erfunden oder mythiscb, aber 
es geht nicbt an, sie alle in das Reich der Phantasie zu 
verweisen; wir wissen, dass Vamadeva, die Kapva’s u. a., 
aucb die Maudgalya’s sicb zu den Angiras zahlten, und 
Bergaigne bat den Gedanken ,d’une liturgie primitive 
commune a toute la famille des Angiras' ausgesprochen®). 
Angiraso steht neben Vessamitto, Yamataggi, Bharadvajo 
(Vin. Pit. vol. I, p. 245)*). Buddha wird (als Gautama) ein 


*) Of. Weber, Episches im Vedarit., SPAW. 1891, 812 (46). — 
Bloomfield, SBE. XLII, XXV. 

*) Wilson, Sel. W. IX, 145 *; Simon, Ved. Sohulen, 11 »; Weber, 
Verzeiclmis I, 55. 

*) Eecli. snr Phistoire de la Lit. Yed. 192 L 
*) YgL die AufzaMung der Stammvater AY. lY, 29. 



Angiraso genannt (Vin. Pit. toI. I, p. 25 u.s.)^). Grtsamada 
Qaunaka war einst ein Aiigirasa ^aunahotra uiid wurde ein 
Bhargava Qaiinaka ^), wechselt also seine Familie, wie Qunah- 
§epa, der ans dem Gescldecht der Aiigiras, dem der grausame 
Ajigarta Saiiyavasi augehort, in das des Bharaters ViQvamitra 
uberging. Ein Aiigirasa ist der von den Menschen durclibolirte 
Brbatsaman (AV. V, 19, 1). Saipvarta Aiigirasa weibt den 
Marutta Aviksita (Ait. Br. VIII, 21, 12) beim Rajasnya. Nacb 
dem Beispiel des Hiranyastupa Aiigirasa ruft der Dichter 
von X, 149, 5 Gott Savitr an. 

Den Angaben der Brabinanas iiber den Wettstreit 
zwischen Aiigiras luul Aditya’s, zwiscben Deva’s iiud Asura’s 
und iihnlichen Gegensiitzen ist bislier wenig Aufmerksamkeit 
gewidmet worden; es wird iiach meiner Meiniing fur die 
Znknnft notig sein, audi dieses Material zu sammeln, um zu 
prlifen, ob sicli in der Spreu iiicht einige Korner linden. 
Man wird bei Verfolgung derartiger Angaben, wie viele 
darunter auch wertlos nnd atiologiscli sein iniigen, doch, wie 
icli glaube, zu der Walirnelnnung kominen, dass dem Gotra 
der Angiras gewisse Eigentiimliclikeiten und Sagen zukanien, 
die andere Familien nicht gekannt oder wenigstens niclit 
ausgebildet zu baben scheinen. So besitzen sie ausser dem 
schon dem AV. (XVIII, 4, 8) bekannten Angirasam ayana, 
von dem spater noch zu sprechen sein wird, ein besonderes 
dvwatm, das aus einem Jyoti§toma Agni§toma und einem 
Sarvastoma Atiratra mit gewisser Anordnung der Stoma’s 
bestelit®). Es ist von dem Dviratra verschieden, das die 
Kapeyapriester (Priester aus dem Kapigotra) fur Konig 
Citraratlia brachten, ebenso von einer dritten Form, mittels 
der Kapivana Bliauvayana sich von seiner Krankheit befreite. 


’) Cf. JPTS. 1888, p. 1.2. Ein Gotama ruft IIV. I, 78, 3 aiigirasvat 
’) Cf. Macdoneil, Pestgruss f. Roth, 108. 

‘) TMBr. XX, 11,1; TS. VII, 1, 4, 1. jHaviskrt* and ,Hav!smat‘ er- 


fanden es. 
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Bei Hevstellung dei’ Agniciti, fevner, werclen die 21 
Hirapyestaka’s ’) iinter Hinweis auf die Art der Angiras 
anfgestellt: tayd. (prajapati-)devatayd'figirasvad dJiruvd- 

sida^) lautet die Formel dabei*). Audi sonst noch bat das 
Eitual gerade der Agniciti vieles der Praxis der Angiras 
entlehnt. Das G-rabscheit, mit dem man die zur XJkba 
notige Erde grabt, wird aikgirasvat genommen, der Tlion 
angirasvat gegrabeii, ebenso getragen (TS. iV, 1, 2. 3) u. s. w., 
so dass an der Aiisbildung dieser Ceremonien ibnen ein er- 
beblicher Anteil zugekomnien zu sein scbeint *). Als Sama- 
sanger sind die Angiras scbon dem EV. bekannt. X, 108, 8 
gebbren sie zu den rsayah somagitcih; I, 107, 2: mlgirasdni 
sdmabJiih stUydniandh ; X, 78, 5; vigvurUpci dngiraso nd sdma- 
IMh. Mit dem angusya sdmm fanden sie einst die Kinder, 
I, 62, 2. Sie sind an der 5ffuung des Pelsens oder Knb- 
stalles beteiligt und Indra’s Gebilfen I, 51, 3; 62, 3; 71, 2; 
132, 4; II, 11, 20; 20, 5; IV, 2, 15; 16, 8; 61, 4; V, 45, 8; 
VI, 17, 6; 18, 6 n. a.®). Die vediscbe Termiuologie braiicbt 
in Bezug auf sie ausser Saman die Nomina: ucdtJia II, 20, 5; 
gtr I, 121, 1; arM, Ir&hman VI, 66, 5®); rdva I, 71, 2, und 


’) Und andere; s, TS. V, 4, 2, 3; TBr. Ill, 10, 1,2; 11, 6, 2. 

») TBr. Ill, 11, 1, 1 ff.; MS. 11, 13, 20 (136, 10). 

Ebenso hat einst Prajapati, als er die Erde zur Istaka inachte 
und hinsetzte, diese angeredet. TS. V, 5, 2, 3. Es scheint hier auf einen 
kosittogonischen Mythus angespielt zu sein. 

Eiir einzeine andere Gebrauche werden sie ebenfalls als Autoritat 
angefUhrt, z. B. TS. Y, 4, 2, 3; 3, 2; YI, 2, 6, 2; MS. Ill, 8, 4 (98, 20). 
TAr. Ill, 8 werden fur Agni ,Yajus‘, fiir Indra ,Ukthamada\, flir Savitr 
,Stoma’s‘, fiir Mitravarunau die ,A§is', fiir die Angiras die dhi^iiyci ,agnayali^ 
als charakteristiscli angegeben. Gf. ilire Benennung iMMgnayah BY. 
I, 83, 4. 

Siehe oben S, 31. Ein angirasthn gostha genanntes Saman kennt 
TMBr. XIII. 9, 24. 

®) Brahman noch einmal in demselben Maudala YI, 35, 5 : cingirasdn 
brahmatici vipra jinm. Man ygl. dazu die Worte AY. YIII, 10, 25: tmg. 
(dhenum) brhmpatir dngiraso ^dhoh tdni brahma ea tapag eddhoh 
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(lie Verba: arc 1,62,2; 11,17,1; HI, 31, 7; gr 1,62,5; 
11.15,8; IV, 16, 8 etc.; hm IV, 3, 11; V,46,8; rihl X,92,15; 
vai VI, 18, 5. Die spatere Tradition beflndet sicb init dem 
B.V. ganz in Ubereinstiminmig. Wie die Angiras der Ver- 
gangenlieit, so singen aucli ibre Nachkommen. Eine grosse 
Reilie von Samans wird in der spateren Litteratur anf ein- 
zelne Naraen dieses Gescbleclites zurtickgefulu’t; das zeigt 
sicli ganz besonders im TMBr., und wenn ancli unter den 
dort aafgefiihrten Namen eine ganzo Auzabl anf Fiktiou 
beniht, so ist docb aucli dort kein Grand vorhanden, sie 
samtlicli als erfiiuden zu betraebten. Ich babe aus diesein 
Text folgende verzeiebnet und gebe sie bier wieder, obne 
die Frage, welche fingiert, welcbe bistoriscb siud, vorlauflg 
zu entsebeiden ^). 

Ayasya XIV, 3, 22 isst die Speise den xAditya’s weg 
und rettet sicb init Samans ; XVI, 12, 4 waltet er als Udgatr 
der Aditya’s, und als er beini Adyasutya-Tage das weisse 
Bonnenross als Opferlobn empfangt, wird er scbwach und 
rettet sicb mit gewissen Samans®). A. gilt auch nacb der 
Anukramapi als Verfa.sser von RV. IX, 44—46 und X, 67.68. 
Die beiden letzten sind Brliaspati gewidmet und feiern zu- 
gleich die diesem beistebenden Angiras. A. wird im RV. 
selbst erwahnt I, 62, 7 (?); X, 67, 1»); 108, 8 (wo er neben 
Angiras’ und Navagva’s steht): er ist einer der mytbiseben 
Stammvater des Angirasgeschlecbts. 

taS, brahma ca tapag ca saptar^aya t<pa jivanti. AV, X, 7, 18. 34 sind sie 
das Auge des Brahman. Im BV. ist Brahmaniaspati mit bemerkenswerter 
Hauflgkeit ein Angiras geiiannt (VMyth. I, 425). Nach der Kaiicldpura- 
Pallava-Iuschrift stammt der Weise Angiras aus Brahmans Geist und von 
ihm stammt Brhaspati {Hultzsch, SII. 1,13; 11,3, p, 354). 

’) Of. auch ISt. I, passim. III, 459. 

») Cf. nocL XI, 8, 10; Qat. Br. XIV, 4, 1, 21; Jaim. Br. 11, 7, 10. 
In der (JunahQepa-ErzShlung ist er der Udgatj hei dem mythischen 
Kajasuya. Ait. Br. VII, 16. 

“) imitii dhiyain saptagtr^ltn piU na rtdprajstavi brhatim avindat 
turtyayi svij janayad vifvdjamjo ’ydsya ukfftdm fndr&ya gdttsan. 


AMpara (mgirasl)’^) IX, 2, 13. 14 mid AkfiparaJi 
kagijapagotra rsih XV, 5, 30. Vttana I, 8, 11 erlialt das TJn- 
belebte zum Gesclienk ®). Karnagravas'Xlll^ll^li. Krunc, 
Krunea^) XIII, 9, 10; 11, 19. 20; XIV, 11, 29; TBi\ II, 6, 1, 2 
u. s. (?o XVI, 7,7. Kaus. Br. XXX, 6. Tirgafic 

XII, 6, 12 (webrt die Rak§as ab, die den Augiras auf dein 
Wege zum Himmel naclifolgen, wie Harivar^a sie abwelnde 
VIII, 9, 2). Bavasu XV, 5, 14. Nrniedhas VIII, 8, 22 feiert 
ein Sattra, wird dabei mit Hunden gebetzt und wendet sick 
mit Samans an Agni. Basthavah XII, 5, 11. YuMacva 
XI, 8, 8. XIV, 10,9. Qammad XV, 6, 11. gigu 

(nennt die Manen imnier putralca) XIII, 3, 24. QuUi XII, 
5, 16. Qnusti XIII, 11, 21. 22. Saviskrt und Havismat 
XI, 10, 9. 10 s); XX, 11, 3; TS. VII, 1, 4, 1. 

Es ist deutlich, dass von diesen Namen nur ein kleiner 
und nocli niclit festzustellender Teil historisclien Wert hat; 
es ist aber ebenso klar, dass die an manclie dieser Namen 
geknttpften Dinge ein historisches Geschlecht voraussetzcn. 
Man sieht, dass es sich nirgends urn Getter handelt, die 
strafen, belobnen Oder Gesetze vorschreiben , sondeni urn 
Menschen, an die sicli die Erflndung gewisser Gebrauche 
Oder die Sage haugt, die aber dnrehaus auf dieser Erde 
stehen. 

Der BV. nennt in seinem Totenliede X, 14 Yama mit 


') Oertel, contril). I, 26ff. 

*) TBr. II, 2,5,3 erhalt er einen Lastwagen, Manu einen talpa; 
n, 3, 2, 5 (479) nirnint er alles in Empfang; TAr. Ill, 10, 2. 3. 

*) Deutlich mythisch. Er trinkt Milch ans demWasser. Of. Oertel, 
Contributions II, p. 103. Lanman, JAOS. XIX, 2, 157. 

*) Nach Chand. Up. Ill, 17, 6 ist Krsua Devakiputra ein Sohiiler 
des Ghora Angirasa. Ein Krsna Ahgirasa gilt als Verf. von B.V. VIII, 86. 
Ghora — ein Beiwort der Angiras — scheint als N. propr. eine Ahstraktion 
zu sein (ghora Sfigirasa steht gegenilber bhigaj atharvai^a; Bloomfield, 
SBB. XLII, XXI), aber sicher ist das nioht. — Of. Weber, ISt. 1,290. 

“) Manu in, 198 heissen die havi^antah ,a'ngirasutah‘ ; als Vor- 
fahren der Ksatriya’s werden die havirihuj ib. 197 angesehen. 
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HxUebrattdt, 'Vedisclie Mythologie. It 


(leii Angiras zusammen^j; daneben stehen atidere Namen, 
Vairfipa’s, Kavya’s, Navagva’s, Atharvaiis, Bliygu’s, samtlicli 
Wesen, die der Gotterwelt nicht angeboreu. In dem 
AV. geben die „mgirasali sulrtah auf dem Wege des fid" 
(XVIII, 4, 3), sie lieissen sulM, wie die Opferer in dem 
7. Verse desselben Liedes. KV. X, 14, 6 werden mgiraso ml 
intikah erwahnt®); „sie gingen zum Hiinmel" wird AV. VIII 
1, 61 von ilinen gesagt®). Das Lied BV. X, 62 feiert sie als 
Mauen und kosmogonisclie Macht. Mit Opfer und Daksi^a 
.gesclirauckt* liaben sie Indra’s Freundsebaft und Unsterb- 
licbkeit erreiebt, als Vater die Binder aus dem Versteck 
getrieben, durcb das Bta ,parwatsare‘ den Vala, gespalten, 
die Sonne emporsteigen lassen und die Erde ausgebreitet. 
V. 4 werden .sie als dmiputrS, rsagah angeredet. Damit 
steben wir inmitten des Manenknltus. Angiras und Pitarab 
sind, wie ibre Nebeneinanderstellnng ergibt*), zwar nicht 
identiscb — TBr. II, 1, 1, 1 steben sie sogar im Gegensatz — , 
aber sio sind ein Teil von den Manen, das Spezielle im 
Gegensatz zum Allgemeinen, sie sind die Vorfabren eines 
bestimmten Stammes oder wenigstens eines Gotra. Auf eine 
gens fiibrt vielleicbt aucb BV. 1, 121, 3, der von den vigah 
der Angiras spricht, docli macht die Deutung des Verses 
Scbwierigkeiten®). Der purvo diigir&h X, 92, 15 ist kein 
wirkliehes Weson, sondern ein abstrahierter mythischer Ahn- 
berr, wie Manu einer ist®). 


>) V. 3: mdtaM. kavyair yamo. diigirohhir hrhaspdtir rhnahhir vdvr- 
iMmnli; v. 5; dngirobhir d gahi yajiliyebhir ydma mir&pair ihd mldayasm. 
Cf. aueh Ap. I, 8, 4 (p. 28): yamaya adgiramate pUrmaie; Hir. 11, 10, 7 etc, 
“) diigiraso nab, pitdro ndvagvd dtharoam etc. Cf. dazu BY. I, 62, 2: 
yend nab pdrve pitarab padajiid dreanto diigiraso gd dvindan, sowie 1, 71, 2. 
’) prd hhiirjayo ydtM pathd dydm diigiraso yayub. 

4 BY. YIII, 40, 12: pitfvdt, mandMtrodt, aiigirasndt. 

*) ndksad dhdvam artiifib piirt'ydyi rdf turo vigdm dngirasam dnu dydn. 
«) AY. XIX, 54, 6 : kitU ’yam diigird divo ’tharva cdcOii tistbaiab ist 
der Yeda wolil selbst gemeint (cf. v. 3). 
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Es sclieint, class der Kult der Manen ini Angirasgotra 
zii besonderer Geltung gekommen ist. Daranf ffihrt, ausser 
dem ihnen X, 108, 10 beigelegten Bpitheton ghora, enge 
Beziehung ilires Namens zuni abhicsra. In den Athai'va- 
texten werden Atharvans and Angiras so unterseliieden, dass 
jenen das bhaisajya, ganta, diesen der zukommt^). 

Ein Mgirasah purohitah ist adhyaksa, Leiter, bei der Be- 
schworung AV. X, 1, 6. Von Mgirasl Jcrtya spricbt AV. 
VIII, 5, 9; XII, 5, 52 (?). Das Zauberfeuer ist Mgwasa agni 
Kau^. XIV, 80 u. a. m. ^). Wenn man orwagt, dass beim 
Zauber ganz wie beim Manenkult der Opferer sich nacli 
Sflden wendet and die Handlnngen ron rechts nach links 
verlaufen®), so ist es einleuclitend, woher bei den Angiras 
die nahe Verbinclung mit den Zanberkiinsten nnd ihre enge 
Bezielmng zu Bfhaspati stammt (I, 425). Him teilt man unter 
den Qbttern das Beiwort atlgiras mit beacbteuswerter Haufig- 
keit zu*), Brhaspati Ailgirasa und die rsayo Irahmasamgitah 
stehen in dem gegen das feindliche Heer AV. XI, 10, 10 ff. 
gericbteten Zauber zusammen; das Manenfeuer und sein 
liimmlisches Vorbild sind der Ausgaiigspunkt dieser Ver- 
bindung (11,103). Weder bei den Bhygu’s noch bei den 
Atharvans kbnnen wir Ahnliches beobachten. Es scheint, 
dass der Manenkult bei diesen nicbt in gleicher Weise im 
Vordergrunde stand. 


>) Of. Eitaallitt. 169 nnd Bloomfield, PAOS. XVU, 180; SBB. 
xm, xvm. 

») Of. Kan?. XLVII, 2,2ff. und tea. Bloomfield, SBE, XLII, xxni. 
— Es ist unverstandlicli, dass AV. XVIII, 4, 8 ziim migirasam ayanmn 
fpurvo agnir^y zum adityanafy. ,garliapatyah^ gestelit wird. 

*) Bit 174; Cal and, een indogermaanscli Lustratiegebruik, p. 2. 
Ausserdem natlirlich Agni, vereinzelt Usas migirastamd (Biicli VII). 
Indra, ihr Conner nnd Heifer, beisst zwar nicbt angiras, aber zweimal 
afigirasiama, Sonst finde icb, abgeseben znnacbst von den Aditya’s, 
nur nocb Vai^vanara einmal im Zusammenbang mit ibnen genannt (AV, 
VI, 35, 3). 
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Es gibt noch weitere Ziige, die der Tradition der Afi- 
giras besonders, wenn aucli nicbt ausscbliesslicb, eigentiimlicb 
zu sein sclieinen. So das tapas. Der Formel, mit der die 
PurodaQa-Tafelcben angesetzt werden, ist oben gedacbt 
Worden: bhrgUndm, angirasdni tapasd tapyadhvam. Im RV. 
sclion ist gesagt, dass sie tapas tiben und dadurdi die Kinder 
schaffen ’). TMBr. XV, 9, 9 erziiblt, dass die Angiras durcli 
ihre Kasteinng in Glut geraten und durcb ein Saman Regen 
bewirken; nacb TBr. II, 1, 1, 1 bi'ingen sie (mittels der 
Kariristi) Regen und damit die Pflanzen fiir ilire Kub her- 
vor“). Bei Erklarung des Opferbades wird TS. VI, 1, 1, 2 
erzablt, dass die Angiras auf dein Wege zum Himmel dtJcsa 
und tapas ins Wasser warfeu®) — alles Pamiliensagen , die 
von demselben Grundgedanken ausgehen. 

Die ,Kub‘, welche sie nach TBr. II, 1, 1, 1 besitzen, ist 
ein weiteres Motiv ibres Sagenscbatzes ; RV. 1, 139, 7 beisst 
es, dass die GOtter sie ibnen sebenkten*). 

Der Giirtel, den der Opferer bei der Somaweibe umlegt, 
beisst in dem die Handlung begleitenden Sprueb ajlpims?®). 

An die mit dem Angirasritual eng verbundeno Agniciti 
scbeint eine besondere, den Angiras eigentlimlicbe Sage 


9 X, 169,2; TS.VII, 4, 17 b. 

“) Sie stehen an dieser Stelle in feindlicliem Gegensatz zn den 
Pitarah, die die Krauter vergiften und einen Anteil am Opfer wiinsohen. 
Die Pflanzen heissen AV. VIII, 7, 17 dfigirasib; XI, 4,16 a&arva^ir angi- 
rasir daiiitr mam^yajs uta. Der Jangida XIX, 34, 1 ist ein Angiras. 

’) Of. TBr. I, 8, 2, 1. 

‘‘) yad Alia tydm diigirobhyo dJim&m deed Adattana 
vl tdm dukre aryamd — . Of. Anm. 1. 

'*) urg asy Sfigirasy uri:Mmrada dr jam tmyi dhehi. VS. IV, 10; 
gat. Br. Ill, 2, 1, 10; TS. I, 2, 2f; VI, 1, 3, 3; Ap. X, 9, 14. Der Gtirtel 
beim Upanayana ftihrt diesen Namen nioht. Er hat 1, 3 Oder 5 Knoten, 
je nach der Zahl der Bsi’s nnter den Almen (QGS. 11, 2, 2). In Beziehung 
zn den Manen seheint er also auoh gedaoht zu werden. An einer Stelle 
wird anch die Sabha als mgirasi angeredet (Par. GS. Ill, 13, 2). Cf. 
dazu AV. Vn, 12, 1. 


sich angeknlipft zu haben. Zur Erkianing, weslialb die Scbild- 
krote mit in den Altar eingebaut wird, erzahlt namlicb 
TS. V, 2, 8, 4: angwasah suvargatn lolcam yatah purodagah 
IcUrmo Wiutvan'upr&sarpat '^). 

In den ErzEblungen der Brahniaija’s werden die Angiras 
ofter in Verbindung mit den Aditya’s genannt. Scboii im 
EV. und AV. sind sie zusammengestellt, ohne dass wir 
iiber den Grand davon etwas erfahren®). Es mogen aber 
schon zur Zeit des EV. ahnlicbe Erzablungen existiert haben, 
wie sie in der prosaischen Litteratur in Umlauf sind. Es 
ist ein Cliarakteristikum der Angirastradition, dass sie nicbt 
die Gotter (deva’s), sondern die Aditya’s ihren Ahnberrn 
gegenllber stellt. Der Verbindung Deva-Asura’s entspricbt 
bis zu einem gewissen Grade die der Aditya- Angiras’. So 
feiern sie TMBr. XXIV, 2 gemeinschaftlich ein dreiund- 
dreissigtagiges Sattra, in dem die Aditya’s ein einund- 
zwanzig-, die Angiras ein zwolftagiges Opfer bringen, und 
erreichen beide Erfolg in dieser und jener Welt. Oder sie 
schichten zusammen den Feueraltar TBr. Ill, 10, 3”). In der 
Regel sind sie weniger geschickt als die Aditya’s, sie ver- 
fehlen die richtige Ceremonie oder den richtigen Zeitpunkt 
und erreiclien gar nicht oder erst nach jenen ilir Ziel. So 
veranstalten sie ein Sattra, um den Himinel zu en'eicben, 
geraten aber am 2. Tage immer in Verwirrung und finden 
das Opfer nur mit Hilfe eines von ^aryata Manava ihnen 
angeratenen Liedes (Ait. Br. IV, 32, 8). Oder sie geraten 
am 6. Tage in Verwirrung und erfaliren wieder von einem 
Manava, Nabhanedi§tha genannt, ahnlicheu Rat (Ait. Br. 
V, 14, 3) *). An einer andern Stelle ist gesagt. dass sie den 
Himmel zwar erreichten, aber den Gdtterpfad nicht fanden 

') Andera Qafc. Br. VII, 5, 1, 5. 

•) BV. VII, 52, 1, 3 ; AV. XH, 4, 43. 44; XIX, 39, 5. 

’) Of. auch die Mitya aitgirasyaf), (Verse) QQS. XII, 19. 

*) Weter, Episohes im v. Bit, p. 46. 

') TMBr. XII, 11, 10. KalySpa wendet sich um Eat an den iumitteu 


Nach AV. IX, 5, 16 zeigfc ihneii ein „Bock“ den Weg^). Oder 
sie sclbst gelangeii hiii, aber einige von ihnen bleiben zuriick. 
So der eben erwahnte Kalyapa oder Haviskrt und Havi|- 
inat^), welclie zwei Sanmns erfiuden und sie dem Dviratra 
einverleiben, oder Cyavana in der bekannten Erzahlung von 
den Alvins im Qat. Bialim. IV, 1, 5, 1, der zuriickblieb, als 
die Bliygu’s oder Aiigiras’ zum Himmel gingeu. Ofter tritt 
ein Gegensatz, eine Eivalitat, zwischen den Aditya’s und 
ihnen liervor. Wahrend Aditya, Bliygu und die Aditya’s aus 
den Flammeii von Prajapati’s Samen entstehen, gehen die 
Aiigiras (wohl unter etyniologisiereuder Anlehuung an den 
Gleichkiaug von angiras und ungarn) aus den ,Kohlen‘ her- 
vor, und aus den wiederaufflamnienden Koblen Byhaspati*). 
Neben dem Gavam ayana steht das Adityanam ayana und 
Ahgirasam ayana, Wahrend das der Aditya’s keinen Pr§thya- 
§a(Jaha hat, hat das der Aiigiras keinen Abliiplava^aijaha*), 
Am verbreitetsten schcint folgende Erzahlung: „Zwoi Arteii 


der Apsaras acliaiikeluden Urijayu nnd erfftlirt, miter der Bedingmig, ihn 
iiicht zu nemen, von ihin das srargya saman, gibt sicli nun aber selbst 
fiir den Autor aus und wird zur Strafe aussatzig. 

’) ajo ’si, aja, smrgo ’si ivaya lokani afigirasah prajSnan. Ubrigens 
heisst es gclegentlieh auch, dass die Giitter nicht den Weg fanden: TBr. 
Ill, 8, 22, 1 : a^vamedhe pmamSrte smargmn loTsarp, na prajSnan / tam 
agi'dli, prSjanat (Sonne am Eude des Pitjyana). 

») TMBr. XX, 11, 3: TS. VII, 1, 4, 1 (oben S. 160). 

Ait. Br. m, 34; ed. BI. 11, p. 156. 

Ait. Br. IV, 17, 6. 7 ed. Aufr, pag. 315. Anders kommt in andern 
Darstellungen der Gegcnsatz hierbei zum Ausdruck. Of. QQS. XIII, 21. 22 ; 
TMBr. XXV, 1. 2; Gop. I, 4, 23. Es ist aus TMBr. XXV, 16, 3 (aueh 
Kfith. XXII, 3; Weber, ISt. X, 23) bekannt, dass das GavSin, Adityanam 
und Angirasam ayana von Para Atnara, Trasadasyu Panrukutsa, Vitabavya 
Qrayasa, Kaksivat Au(;ya gefeiert wurde. Wir begegneu denselben Namen 
bei der Agnischichtnng TS. V, 6, 5, 3, wo Para Atnara n. s. w, zuaammeu 
geuannt sind. .Taim. Up. Br. (II, 6, 11, ed. Oertel) beissen Para Atnara, 
Kaksivat, Trasadasyu „pUrve mahardgali grotriyaj),*'. Of. nocb ijat. Br. 
XIII, 5, 4, 4: Fara Atmira Mairaxigaruibhali Kaugalyo rSga. 
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von Wesen gab es zu Anfang, sagt Qat, Br. Ill, 5, 1, 13 ffA), 
Aditya’s uud Angiras. Da rUsteten die Angiras zuerst ein 
Opfer aus. Als sie das Opfer ansgeviistet liatten, spraclieii 
sie zu Agni: ,sage den Aditya’s fur morgen unser Soina- 
opfer an. Sie sollen flir uus das Opfer bringen*. 13: Die 
Aditya’s sagten da: ,sorget, dass die Angiras fur uns, 
niebt wir fiir die Angiras opfern‘. 16: Sie sprachen: ,nicbt 
kommen wir auf andere Weise als durcb ein Opfer los. 
Wir wollen ein anderes Somaopfer bringen‘. So riisteten sie 
ein Opfer zu. Als sie es zugeriistet batten, sprachen sie: 
,ein Somaopfer sagtest du, o Agni, uns fiir morgen an ; jetzt 
sagen wir dir und den Angiras ein Somaopfer fiir beut an. 
Du wirst dabei unser Hotr sein‘. 16: ... die Angiras liefen 
Agni nach und waren auf Agni, [den sie, wie Ait. Brahm. 
binzufiigt, als einen von den ibrigen betracbten®)], zornig. 
,Warum bast du, als unser Bote, keine RUcksicbt auf uns 
genommen?‘ 17: . . die Aiigiras bracbten das Sadyabkri- 
opfer fur die Aditya’s (als Opferherren) dar ; das ist scdyah- 
Tcn^). 18: Sie bracbten ibnen (den Angiras) die Vac als 
Dakgiija. Diese nahmen sie niebt an. . . Die Ausfiihrung 
des Opfers kam niebt zu Ende, da das Opfer eine Dak^ipa 
baben musste. 19: da bracbten sie ibnen Surya als Dak^ipa. 
Den nahmen sie an. Daher sagen die Angiras: ,Wir sind 
zum Opferdienst geeignet; wir sind aucb zum Empfang von 
Daksipa’s geeignet. Von uns ist selbst der in Empfang ge- 
nommen, der dort brenntb Daher ist die Dak§ipa fiir das 
Sadyahkri-Opfer ein weisses Pferd“. Die Sage, dass die 
Angiras ein Pferd als Opfergabe von den Aditya’s erhalten, 
ist aucb sonst erwabnt*) und gebort zu den standigsten 


0 Ait. Br. VI, 34, 2; Kaus. XXX, 6; TMBr. XVI, 12, 1; Gop. Br. 
ir, 6, 14. Eine andere ErzaUIung s. TBr. 11, 2, 3, 6 (p. 194). 

BV. X, 62, 6 lieissen sie Agni’s SOhne. 

”) Kans. XXX, 6 nennt Bjhaspati als Braiman dieses Opfers, Ayasya 
als Udgaty, Qhora als Adhvaryu — samtlich Angirasa’s. 

Of. AV. XX, 135, 6; TBr. HI, 9, 21, 1; ggS. XII, 19, 1, 
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FamilientraditioBen dieses GesclilecMes. Rituelle Erzahlimgen 
diirfen iiur iiiit grosser Vorsicht benutzt werden; sie sind 
liauflg rein atiologisch uud inytliologisch in der Regel nicht 
verwendbar. Dass aber das ^weisse Ross“ aus dem Besitz 
der Aditya’s in den dor Angiras dbergelit, scheint nicht un- 
beaclitet bleiben zu dlirfcn, besonders wenn wir eine Variante, 
welche diese Legende im Ait. Br. erfabrt, zu Hilfe zielien. 
Danaeh erhalten die Aiigiras von ihren Opferlierreu, ehe sie 
das weisse Ross empfangen, die Erde voller Daksipa’s^). 
„Als die Erde in Empfang genommen war, brannte die sie, 
Sie warfen sie weg. Zur Lowin geworden lief sie ihren 
Rachen aufsperrend miter die Mensclien. Infolge ihrer Glut 
taten sich die Spalten, welche auf ihr sind, auf. Vorher 
war sie ebeu . . Die gluhende Erde weist deutlich auf 
die Somnierszeit, und dazu stimmt der Ubergaug des weissen 
Rosses aus der Hand der Giitter in die der Angiras. Wie 
immer man sonst iiber unsere Erzahlung denke, die beiden 
Momente, die die Angiras niit dem Beginu der fallenden 
Zeit des Jahres in Verbindung bringen, dlirften nicht ohne 
Wert sein und reihen sich in den Zusaramenhang einer Auf- 
fassung zwanglos ein, die die Angiras als Manengotter eines 
Stammes zu erweisen sucht. Audi andere Legenden lassen 
aus der Tradition des Clans sich hierherziehen. So die Sage, 
dass die Angiras diirch ihre Kasteiung in Glut geraten und 
durch ein Saman Regen bewirken, Oder dass sie mittelst 
der Kmri^ti Regen und durch diesen Krauter fiir ihre Kuh 
hervorbringen (s. oben p. 163). 

Die Angiras erreichen hinter den Aditya’s den Himmel 
und zwar mittels des Anukriopfers. Ein weiterer Schritt 
anf dem euhemeristischen Wege hat sie — wenn man ver- 
suchen darf, die Angaben aber die Angkas in eiuzelne 
Phasen zu zergliedeni — an die Seite der Giitter gefUhrt. 
War man erst zu dem Glauben gekommen, dass sie wie die 


') Of. die ihnen von den Giitteru gegebene Kuh (oben p. 163*). 


Deva’s^) oder wie die Aditya’s^) zum Himmel gelangteii''^), so 
ward aiicli der letzte Schritt von der Tradition leiclit voll- 
zogen. So stehen TS. VII, 1, 18 Vasii’s, Riidra’s, Aditya’s, 
Vigye Devali and Aiigiras auf gleicher vStnfe; angirobhir de- 
vehhir devatayd — yimajmi'^). Ait. Bralmi. YIII, 12, 4; 14,3 
folgen sie auf Vasu’s, Rudra’s etc. iind belierrsclien mit den 
Maruts die urdhvadig^)] wir finden dasselbe im Atliarvan 
und im RV. 


Diese Anscbaunng betreffs der Deva’s fiiidet sicb z.B. TS. Y, B,7, 1; 
VI, 5, 3, 1; VII, 2, 1 , 1; VII, 4, 2 (damm scvr^isadani gacchema); TBr. II, 
2, 7, 3; 8, 1; Ait. Br. II, 1,1; TMBr. 11, 12, 2; 15, 2; XVII, 1, 1 a. s. 

TS. VII, 4, 6; TBr. I, 1, 9, 8 (p. 22); Aditya selbst III, 11, 9, 7. 

«) Ait. Br. I, 16, 39; TBr. I, 3, 6, 1; TS. V, 4, 2, 3 u. s. Sie gc- 
langen durcb Indra zuin Himmel , A^-v. Qr. I, 3, 27 ; QQS. I, 6, 3. Xicht 
zii libersehen ist, dass BV. VII, 52, 1. 3 Aditya (1) nnd Angiras (3) schoii 
in Bezielmng gesetzt sind (S, 164). In den Bamilieiibuchern begegnen ims 
die Angiras verbal tnismassig selten. Das uinfangreiche VII. Mandala nennt 
sie imr 5mal (in zwei Fallen im Sup. auf die Usas — die soiist nie 
dieseii Namen trtlgt — angewendet), und die meisten Stellen in all diesen 
Buchern enthalten nur stereotype Wendungen. Teils ist Angiras, wie wir 
saben (S.162), ein Beiwortvon gewissen Dottern, oder ihreWeisewird ange- 
fiibrt (angirasvatX oder sie sind Freunde und Gebilfeii India’s bei der Kuh- 
gewinnung. Alle 14 Stellen des VIII. Buclies z. B. sind farblos ; dagegen 
tritt der Name in I (etwa 27 mal) und X (19inal) etwas eindrucksvoller 
bervor. Es sclieint, als ob der Litteraturkreis der Angiras wesentlicb 
ausserhaib des II,— IX. Buches gelegen batte und wir bier einem der 
vediscben Gescblecbter begegnen, deren Kult und Tradition audere 
Wege ging. 

*) Hemanta^j^irau sind ibnen bier zugewiesen, den VDevab garad^ 
den Aditya’s die Regenzeit. 

Of. nocb TS. V, 6, 16; TBr. 11, 2, 10, 5; TAr. Ill, 8, 1 (p. 296). 

^) XI, 6, 13: adityd rudrd vdsavo divi dcdd dtharvdi^o c'mglraso 
mani^mali VIII, 8, 13. 

’) Das zeigt selir deutlicb VII, 44, 4 smiividand (dadhikntca) imlsd 
suryemdityeblm vds'uMiir diigirdbliilh und VIII, 35, 14: angiras vantd tdd 
vi^t^uvantd marutmntd jaritdr gacchatho 'Mvam (o Alvins), wabrend a. 
1, 121, 3 (obeii S. 161) und VII, 42, 1 voliig die Bedeutung eines Gotra 
zu haben scbeint. 
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Ich fasse meine Ausiclit zusammen : in den Angiras 
iiaben wir deu Namen eines alten Geschlechtes (Clanes) Oder 
Starames, der besondere Traditionen in Kult und My thus 
batte. Wie die Naclikotmnen, so warden auch die Vorfabren, 
pUuraJi, dieses Clanes mit dem Stammesnaineu bezeichnet. 

Icli babe frilber deu Nachweis zu filhren gesucbt, dass 
die Pani’s keiue Kaufleute oder ,G-eizbalse‘ wai’en, sondern 
ein rauberiscdier Stamm, der ira VI. Ma^idala nocb als Feind 
der Ariel’ erscheiiit, walirend er im X. Bucb sicb scbon in 
die Gestalteu indrafeiiidlicher Damoneii built. Mir scheint, 
dass die Aiigiras ein Gegenstiick bierzn bieten. Hier finden 
wir eine gens oder einen Stamm — die imterscbeidenden 
Linien sind kaum za zieben — der seine Vorfabren zu 
Gotten! Oder w’enigstens gottabniicben Wesen erhob, welcbe 
beginnen in die Mytbologie einzutreten, und sie an 
den Himmel versetzte. Wir begegnen bier einer Eiuwirkung 
des Manenkult.s auf die vedisclie Mytbologie. Dass sie Boten 
sind, die zwiscben Himmel und Erde 'wandelu, ist nirgends 
erkennbar und nur aus der zw^eifelbaften Etymologie (ayysloi;) 
erscblos.sen worden. Auch flnde icb keine Spur, die von den 
Angiras nach IraiG) biniiberfubrt. 


2. Bhi’gu^). 

Von den Aiigiras sind die Bhrgn’s nicbt zu trennen**). 
Nur musseu wir nicbt, trotzdem ja mancbe Eigenscbaft 

b Weber, IStr. II, 46; Episcbes im v. Eit. 46, vielleicht von dem 
„Gilrtel‘‘ ubgcselien; aber nur der Giirtel beim Opfer, nicbt behn Upa- 
nayana bei3.st in Indieu ,aiigirasisch‘. S. oben 163 *. 

Gf. Kului, Herabkunft de,3 Peuers, 9ff. L. v. ScbrSder, KZ. 
XXIX, 21811. 

■’) Of. EV. X, 14, 6: uiKjimso nalj, pitdro navagou dtharvS'fio bhrgn- 
rab. VIII, 43, 13; hlirgurat, numn^vdt, aiigirascM dhmdmalte. Kaiw;. 137, 25 
(AV. XIX, 39, 6). 


170 


ihnen gemeinsam und auch die Neigung, beide Namen zu 
identifizieren , in der spateren Zeit 'wabrzunelimen ist, beide 
fiir identiscli halten. Schon das Compositum hhrgvangiras 
wurde widerspvechen ^). Wenn wir den in der Litteratur 
nns verbliebeuen Audeutungen hinsicbtlich ilires Wesens 
nachgehen, so sparlich sie auch sind, so lassen sich immer- 
hin Linien eines selbstandigen , an die Bhrgu’s gekniipften 
Sagenkreises erkennen, der von dera der Angiras in wich- 
tigen Punkten, sowobl negativ als positiv, verschieden ist. 

1. Walirend die Angiras sich auf Agni zuruckfiihren 
und Brhaspati zu einein der ihrigen machen, leitet Bhrgu, 
der Stainmvater dieses Geschlechtes, sich auf Varupa zurlick: 
bhrgur vai varmih ist dem Veda wohlbekannt ®). 

2. Wahrend die Angiras den Kuhstall offnen oder Indra 
mit ihrem Gesange bei diesem Werk beistehen — man sehe 
X, 62 — schweigen hiervon bei den Bhrgu’s unsere Quellen, 
dafiir wird mehr ihr Verdienst um Einsetzung oder Erzeugung 
des Feuers hervorgehoben. Von 23 Stellen beziehen sich 
dreizehn hierauf: 

a) Sie suchen oder finden Agni im Verborgenen X, 46, 2; 
verehren ihn am Sitz der Wasser II, 4, 2. 

b) Sie erzeugen ihn, setzen ihn ein®). 

c) Sie entziinden ihn mit Stoma’s X, 122, 5 (I, 127, 7). 

d) Matarigvan bringt (I, 60, 1) oder entzundet den Ver- 
borgenen flir die Bhpgu’s {in, 5, 10). 

Gerade das Motiv des Feueranziindens wird vom BV. 


’) Bloomfield, SBB. XLH, XXVI. 

>) Qat. Br. XI, 6, 1, 1; TAr. IX, 1, 1. 6, 1; Ait. Br. Ill, 34, 1; yad 
dvitiyayi, (prajSpate retasa) tad Bhfgur ahhavat, tayi Varw^^o nya- 
grhvUta, tasmat sa Bhrgur Varurdh. Cf. auch die Brzahlimg TMBr. 
XVni, 9, 12. 

3) virurucur mne$u (IV, 7,1); dadhu/r vdncts^dtau (VI, 15, 2); 
ungavdcanta mathndniaht, (1, 127, 7); dydvS yarn agniiti prthwt jani$tdm 
— ihrgavo ydyi sdhobhih (X,46, 9); ydm eriri ndhha, prthieydh (1,143,4); 
dadhur (I, 58, 6; 11, 4, 2). 


im-i 
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mit, Beziig auf die Aiigiras luir wenig berixhrt. Agni heisst 
zwar selbst oft Angiras; I, 83, 4 sind Atgivai.s iddhdgnayah 
genannt; Agni wird manu^vat, angwasvat, gayativat lieran- 
zukommen gebeten (BV. I, 31, 17) oder atigirasvai, bhrguvat, 
manusvat gernfen^); V, 11, 6 wird gesagt, dass sie Agni im 
Verborgenen fanden; aber im Speziellen sind sie weuiger 
mit der Erzeugung des Feuers als die Bhfgu’s verbunden. 
Und andei'erseits steben die Bhrgu’s dem Zauber der Angiras 
fast ganzlicb fern®). 

Von Wert diirften aus dem BV. nocb VII, 18, 6 seiu, 
wo die Blirgu’s nnd Druhyu’s zusammen als geliorsam- 
leisteiide Geschlecliter steben®), und VIII, 3,9; 6,18, wo sie 
Oder ibr Stammvater Bbrgu und die Yati’s eng verbunden 
und als Verebrer Indra’s genannt sind*), Es diirfte wenig- 
stens aus der ersten Stelle bervorgehen, dass es sicb bei 
den Bbvgu’s urn Erdgeborene, nicbt urn Gotter handelt. 

Sonst sagt der BV. fiber sie sebr wenig aus. Sie 
schlagen den Makba (IX, 101, 13)®), heissen dhtra (X, 46, 2), 
soniyd (X, 14, 6), steben IV, 7, 1 neben Apnavan, X, 14, 6 
neben Angirab Pitarab, Navagva’s, Atbarvans, VIII, 35, 3 
parallel mit verscbiedeneu Gottern*). 

Wenn wir mis dem Ritual zuwenden, so lassen sieb 


') Ansser VUI, 43, 13 (S. 169 “) auch I, 45, 3; 78, 3. 
leh habe nur aus TAr. IV, 38, p. 557. versseiohnet : gJioretfa tva 

bhrgundni caJc^u^d iwek^ef rmidrei^a tvdngirasdrji manasd dhydijdmi, 

®) purodd it tiirvdgo yak^ur aMt 

rdye mdtsyaso nigita a^im / 
gru$tim cakrur bJirgavo druhydmg ca 
sdlcM sdMyam atarad vi^Ueoli 1 1 
ydtihliyo hhrgam dJmie MU yma p'dsJcai^vani dvitha (Indra) 
nnd yd indra ydtayas tm hlirgavo ye ca /. 

Wemi sie IV, IB, 20 (X, B9, 14) als Meister des Wagenbaues ge- 
feiert werden, so diirfte eine Verweclislung mit den ?<l)bn's stattgefnnden 
haben, wie scliou im PW. sfeht. 

«) Yielieicht ancb X, 122,5. 
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aucli hieraus einige fiir die Bhygu’s charakteristisehe Eiiizel- 
lieiten gewinnen. 

a) Mit den Angiras gemeinsam ist ilir Platz in dem 
S. 155 erwalinten Sprucb tapasd tapyadhvam, sowie in der 
Anlegefomel hhrgunam resp. angirasdm tva vratenadadhe. 

b) Sie sind Seller von Samans, docli seltener als die 
Aiigiras (TMBr. XIV, 3, 23 ; 9, 39) ^). Kan§. Br. XXII, 4 legt 
Gptsainada Bhargava (v. 1. bsNircwa) in ein gewisses Sukta 
eiue Nivid ein. Sonst tritt von Nameu ein Cyavana Bhargava 
hervor, der den Qaryata Manava weilit (Ait. Br. VIII, 21, 4) 
and ein ,Bhvgu‘, der von den Srnjaya Vaitahavya’s gethtet 
wird (AV. V, 19, I)"); Vidanvat (TMBr. XIII, 11, 10). 

c) Sie sind als Opferer Oder Priester bei der Agnistha- 
pana-Oereinonie der Altarschichtung in einem Vers erwahnt 
(TS. IV, 6, 6®; AV. IV, 14, 6) and weiter in einem Sprucli 
TS. V, 6, 8, 6 s ; MS. 1, 4, 1, p. 48, 4^), ohne jedocli eine ebenso 
wichtige Rolle wie die Angiras in diesem Ceremoniell zu 
spielen. 

d) Sie haben beim Dagapeyakratu den Hotr zu stellen ®) — 
ein sicberer Hinweis aiif das Besteben eines besonderen Gotra. 

e) Wenn ein Puroda^a misslungen ist und darum „Yama 
zur Gottbeit bat“, muss nacb dem Opfer ein odana catuJi- 
garava gobacken werden und zur Speisung von vier Brab- 
manen dienen, unter denen sich ein Bhargava beflnden soil 
(Ap. IX, 15, 19, p. 180). 

f) Sie sind Tvie die Jamadagni’s und einige andere ,pa.n- 
cavaMin!' ®). 


’) Cf. B'V. VIII, 3, 16 stomehhifi,; 6, 18 
s) Cf. aueh Mbh. IH, 122 ff. 

“) Hier ist Mbh. 1, 178 ff. zn vergleichen. Cf. Weber, Om, u. Port., 
347. -- Penier Ujanas (Comm, zn B.V. V, 31, 8). Weber, 1. c. 

*) Ap. IV, 12, 10. 

0 TS, 1, 8, 18; TBr. 1, 8, 2, 5; TMBr. XVHI, 9, 2; QQS. XV, 12, 2 a. s., 
wie die Vasistbas beim Jyotiatoma deu Brahman, Ap. XIV, 8, 1. 

«) Kit. 98. 99 Gobh. I, 8, 4: III, 8, 14. 
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g) Die Aitagayana Ajaneya’s sind die Naclikommen des 
Miiiii Eta^a and werden von ihi'ein Vater verfluclit. Sie 
gelten darurn als die sclilechfcesten der Blirgu’s'). 

li) Am Abhicara liaben sie im Gegensatz zu den Angiras 
fast keinen Anteil (S. 171). 

Es scheint mir aus diesen Momenten liervorziigebcn, 
dass wir trotz der sparlichen Angaben von einem wirklichen 
bistorischen Glane reden diirfen, der in der Gescbicbte der 
vediscben Stammo keine wesentlicbe Rolle gespielt nnd nur 
Triimmer seiner Brauche nnd Sagen Hnterlassen hat. Wie 
die Angiras, so hat aiich sie die Verehrung unter die Goiter 
versetzt; schon der W. zaiilt sie unter diesen auf (p. 171). 
Das Compos, bhrgvangiras deutet zwar eine engere Beziehung 
an ; die oben angefiihrten Momente lassen aber die zwischen 
beiden Geschlechtern in Tradition und Sage herrschende 
Verschiedenheit noch hinreichend erkennen. Selbst die Er- 
zahlung, wonach sie niit den Aditya’s aus deu Flammen, die 
Angiras dagegen aus den Kohlen von Prajapati’s Samen 
hervorgehen, lasst, so unbedeutend sie ist, die Verschieden- 
lieit durchblicken ®). Es ist meiues Wissens auch nirgends 
gesagt, dass die Bhrgu’s wie die Angiras mit den Aditya’s 
um den Himmel streiten oder hinter ihnen zurlickstehen, 
auch das darf als ein unterscheidendes Merkmal der Uber- 
iieferung angesehen werden. 


3. Atharvaii. 

Neben Bhrgu’s und Angiras nennt das Totenlied PV. 

') Kaus. Br. XXX, 6. In dei selbea Erzaiilung setzt Ait. Br. VI, 33 fiir 
Bhrgu’s die Aurva’s ein: aitagayana aurvapaip.p^igtMb. Dertirund ist 
nicht klar , hides gilt Aurva selbst als ein Bhargava. Bei der Verfolgung 
seines Stammes wird er auf wnnderbare Weise erhalten. Of. Mbh. I, 178 ff.; 
Wilson, Visnupur., 290, 1. — aurmlhrgmdt B,V. VIII, 102, 4. 

Wegen des schlechten Textes nnklar ist Q-op. Br. I, 2, 8. 
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X, 14, 6 die Atliarvans ^). Hauflger aber stebt das Wort nur 
mit den Angiras zusaramen®) und wie Bhrgvangiras, so bildet 
auch Atharvaiigiras ein bekanntes Compositum *). Man konnte 
aus diesem wechselseitigen Eintreten in einein litterarge- 
schiclitlich wicbtigen Compositum, dem meines Wissens ein 
hhrgvatharvan nicht gegeniibersteht, den Schluss zieben, dass 
beide Worte identiscb sind oder wenigstens in enger Be- 
zielmng standen. Von diesen Annahmen kann nur die zweite 
richtig sein. Wir miissen bei der Schwierigkeit, den rechten 
Weg zu flnden, uns an den Avesta balten, der Atbarvan 
nur als nom. ag., als Bezeichnung der Priester kennt*). Wir 
kbnnen daraus schliessen, dass das Wort auch im Veda eiust 
Appellativum war und in gewisseni Grade ein Vorliinfer der 
spatereu Bezeicbnung Agnihotrin. Im BV. kommt es nur 
15mal®) in 14 (13) Liedern vor, gar nicht in Buch II — V, 
einmal in VIII. IX, viermal in 3 Hymnen des VI. Buches ; 
die andern Stellen verteilen sich auf I. X. Ein Atbarvan 
als Nom. propr. im Sing, ist natiirlicb, wie schon Ludwig 
(111,143) sagt, ,eine mythische Gestalt'®), die aus dem 
Appellativum gescbaffen wurde. Er ist AV. IV, 1, 7 ; VII, 2, 1 
der pitr devabandhu, und die Verse, die von ihm sprechen, 
baben mytbiscben Charakter, wabrend die appellativische 
Wortbedeutung noch deutlich beim Plural hervortritt. 

1. Atbarvan und Peuer. Die Beziebung hat nur in 
einem Falle etwas Chai'akteristisches und kommt durchaus 


') Bhrgu’s und Atharsran RV. X, 92, 10 ; Weber Katal. 11,46 citiert 
Bhjgubhir Atbarvabhir Angirasab, ich babe sonst diese Zusaminenstellung 
nirgenda angemerkt. 

“) Cf. AV. X, 6, 20; XI, 4, 16; 6, 13; XVI, 8, 12. 13. 

®) Weber, Om. u. Port., 347. 

*•) Bartholomae, GrundrissI § 188 (S. 101). tiber die Notwendig- 
keit atar und atharoan zn trennen cf. Bartbolomae, IP. V,221; Zdbaty 
KZ. XXXI, 2; Justi, Prenss, Jahrbiicher, Bd. 88, S. 85. 

“) Wenn wir adtarei abrechnen, 14inal. 

®) Cf. auch Weber, Om. u. Port. 337. 
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iiiclit so baufig vor, class wir den ved. Atharvans einen be- 
sonders liervorragenden Anteil am Feuerkult zusebreiben 
dlirften: ^ 

VI, 16, 13: t'v&m ague p&slcarM adhi 
dtharva nir ammthcda — 

14: tdm u tva dadJigann rsih 
putrd idlie dtharvanah — *) 

Die anderu Stellen sind farblos: X, 21, 5: agnir jato dthar- 
vand; VI, 15, 17: atharvavdd agnkn manthati"). 

2. Ganz allgem eiii von dem Atliarvan als erstem 
Opferer sprecbeu mystisch 1,83,5; X, 92, 10; AV. XIX, 4,1. 
Cf. aucli I, 80, 16, wo „Atliarvan, Manu^piti-, Dadhyailc“ 
(lie Dili ausbreiten. AV. X, 10, 12. 17 sitzt Atliarvan ge- 
weiht auf goldener Opferstreu (cf. nnten 176 '^). Ganz 
mystiscli ist AV. X, 2, 26. 27. 

3. Indra sein Fiirdei'er: ahdm indro rodJio vdkso dthar- 
vapaJi X, 48, 2 ; Brhaddiva Atliarvan ruft Indra X, 120, 9 ; 
AV. V, 2, 9. 

4. Etwas wiclitiger ist die Beziebung A.’s zu Varapa. 
V., welcher Atliarvan ,die Kiib‘ scbenkt (AV. VII, 104, 
cf. V, 11, 1), gilt aucb als sein Vater AV. V, 11, 11: 

djljano hi varuna svadhavan 
dtharvdn,ay}i pitdram divdbandhum^) / 


') Cf. gat. Br. VI, 4, 2, 3. 

’) Cf. noch BV. X, 87, 12 (AV. VIII, 3, 21): atharvavaj jyoti^a dai- 
iiyena ny b^a j. Vait. VI, 1 fttlirt Prajiipati zuerst Atliarvan das Pferd 
zn, der aus seineni Hufe zuerst Licht empfangt. Der Vers wird durch 
die Erzahlung des Qop. Br. I, 2, 18 (pag. 36) illustriert, wonacli es dem 
Solm des Kabandha Atharvapa, nachdem Ek, Yajah, Saman versagt haben, 
mit Atbarvan-, Angirasversen u. s.w. das scheneKoss zu beruhigen gelingt. 

’) Cf. Qat. Br. XIII, 4, 3, 7; ggS. XVI, 2, 7 ff. u. a.: varwfa Mitya 
iti tftlye tasyu gandlumd vigas ta ima usata iti yUnab gohhamn upadi- 
gati j; 9: aiharvavedo mdalt so ’yam iti hhe^ajarp, nigadet; Varuija und 
Atharvaveda sind also in einen gewissen, bier freilich unerheblichen Zu- 
sammenhang gestellt. 
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Der Aussprucli ist nicht unwesentlicli, denii er vei’leiht den 
Atliarvaiis denseiben Staramvater wie Bhygu. Auch Bhygii 
ist ein Solni des Varupa (s. S. 170). So iimscblingt beide 
ill der Tradition ein freilicli scliwacbes Band; sie stelieii 
dadurcli znsanimen gegenlibcr den Angiras, die sich von Agiii 
lierleiten und Brliaspati zwar niclit als Stainnivater besitzen, 
aber docb zu den ilirigen zahlen. Brliaspati ist kein Atliar- 
vapa Oder Bhargava. sondern ein Angirasa. Der Dicliter, 
der AV. IV, 1, 7 atJmrvan pitr und irhaspati iiebeneinander 
neniit^}, iieniit damit den Stammvater der Atliarvaiis und 
den am nieisten cliarakteristisclieii Gott der Aiigiras'^). 

Wir komiiien auf festeren Boden, wenii wir die plura- 
lisclie Venvenduiig von Atharvan betrachteii ; bier liandelt 
es sich, so sparlicli auch die Angaben sind, nicht urn ab- 
strakte inythische Wesen, sondern uni Personen: 

1. Atharvans bedienen sich des Honigs als Kultinittel; 
BV. IX, 11, 2; abhi te madhuna puyo HJiarvmjbO agigrayuh^^. 
Dadhyanc, der B,§i und Sohn Atharvans, einer der wenigen 
bier hervortretenden Namen*), verkiindet den Alvins, wo 
bei Tva^t'V das ,mad}m‘ zu finden sei (BV. I, 117, 22) n. s.'^); 
die spiitere Zeit hat ein Madliubrahmapa daraus gemacht. 


*) ^6 ^tharv&tiavi pitdrm}i devdbandMm 

hrhaspdtm fidmasdva ca gdechcit / 

*) AY. YU, 104 erwalint Yarwja und Brliaspati. 

*) YMytli. I, 238. 

TS. Y, 6, 6c; gat. Br. lY, 1, 5, 16ff. Of. nocli den Kabandlia 
Atbarvaija neben Sudlianvau Angirasa Br. Ar. Up. YI, 7, I if. Yicarin 
j^lcabandhasgdtharvairiasga putra}f>‘^ Gop. Br. I, 2, 9. 18. ~ An einer Stelle 
wird Dadhyanc Angirasa genannt TMBr. XII, 8, 6 (Gop. T, 5, 21 ?), clas 
durfte ein Irrtum der Uberliefernng sein, die ibn soiist zu Atharvan 
stelit (auch TS. Y, 1,4,4). Qainyu, der soust als Sohn Brbaspati’s gilt, 
ist Gop. Br. I, 2, 18 Atbarva^a. 

Auch ]g,Y. YIII, 9, 7 ist bierher zu ziebeii: d somam mddhimiat- 
tamam gharmdm sifiedd dtharvam, Ein gaiiz mystiscber Yers verbindet 
den inytMscben, ^auf goldener Opferstreu sitzeiiden Atharvan “ mit Soma 
AY. X, 10, 12: tn§u pdtre^u tdm somam d devy dharad vagd / dtharva 



2. Atliarvana als Sanger and Verehrer Savilr’s: AV. 
VI, 1, 1; doso gay a Midd gay a dyumdd dhehy atJiarvana, stuld 
devum savitdram^). 

3. Atliarvans erhalten von Agvatha Wagen, Rosse, 
Rinder als Opfergeschenk (RV. VI, 47, 24) — weder hier 
nocli in 1) wird man bezweifeln diirfen, dass es sicli urn 
wirldiclie Opferpriester liandelt. 

4. Eine ,avatoM‘ (die eine Fehlgeburt gemaclit liat) wird 
ihuen TBr. Ill, 4, 1, 11 zugewiesen. Das dentet moglicher- 
weise eine verachtliclie Stellung an. 

5. Von ilu'en Opferutensilien vernehmen wir nichts ; aber 
die Pflanzen steben zn Atharvans wie Aiigiras in Bezielmng; 
mit einer Pflanze treiben Atliarvans, Kagyapa, Kapva u. a. 
AV. IV, 37, 1 die Rakijas fort; atharvanir aiigirasir daivir 
manmyajd uta sind die Pflanzeu (S. 163). 

Es ist nicbt viel, was wir crfaliren, und sichere Schliisse 
sind nicht moglich. Eine Verwandtscliaft zwisclien Atliar- 
vans und Blirgii’s kbmien wir aber aus der Gemeinsamkeit 
ihres Stammvaters Varupa und den mit einander wecliseln- 
den Compositen atharvungiras, hhrgmi'igiras folgern. Identiscli 
sind beide Worte darum nicbt. Denn sie steben X, 92, 10 
und in dem Manenliede RV. X, 14, 6 nebeneinander; aucb 
die Atliarvans warden wie Bbrgu’s und Angiras uiiter die 
Manengotter versetzt und baben ihre selbstandige Stellung. 
Wenn wir aber daraii festbalten, dass Atharvan ein Norn, 
app. gewisser Priester ist, so scheint sich zu ergeben, dass 
Bbrgu der Name des Stammes, Atbarvan die Bezeicbnung 
seiner Priester sei. Das ist nichts weiter als eine Hypo- 
tliese. Aber in der Mantrika-Up. 10 (ed. Bomb. 324'’) findet 


ydtra diksito harM$y dsta Mraxiydye. Of. XVIII, 3, 54: dtJtand purxxdyi 
camasdxH yam iHdrdynbibhar — ; TAr. II, 10 stelien rca?» — payasaji 
ktdyu}}, / yajiiftgi — gliTtasya Mlyi'di / sdmani — soma / adutrvdfiyirasab — 
maclholi Mlydb zusaiiimeii. 

’) Als Stager von Saman.s TMBr. VIII, 2, 5. 6. 
mUebrandt, Vedisobo Mytliologic. II. . 12 
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sicli eine Bemerkimg, die ich etwas holier als Bloomfield^) 
bewerte, pathatUi ihargma Jiy de hy atharvdno bhrgutta- 
mah, man konnte darin eine Bestatigiing meiner Vermutung 
sehen. Ich darf aber auch nicht nnterlassen, auf Gop. Br. 
I, 2, 22 Hnzuweisen, das nieht zu ihren Gunsten spricht^). 


>) SEE. XLII, XXVII 

*) atharvai^aQ ca ha m ^(a)ngirasag ca hlirgucaJcsust — . 






Rudra, der Gott mit Bogen und Pfeil, der dunkle Locken 
(nlla^ikhanda) oder sein Haar in Form einer Muschel ge- 
flochten tragt (kapardin) und sicli in Felle kleidet, kesehliesst 
das Opferjahr, so wie U§as es beginnt. In der Ti'acht, in 
welclier die Uberlieferung ibn darstellt, durfen wir wobl 
das Costiim der Stamme oder der Kreise sehen, ans deren 
Kultus er hervorgegangen ist. Rudra ist ein Gott des 
Schreckens, ,der furchtbare unter den G6ttern‘^). Man 
ruhmt ibn niebt als Scbopfer von Himmel und Erde; nur 
vereinzelt beisst es, dass er die Strbme freilasse ®) ; niemals 
wil’d von ibm, wie von Indra oder andern Gottern gesagt, 
dass er die Stalle aufbrecbe oder sonst gewaltige Taten 
verricbtet babe, die den Menscben zu preisen seien. Bei 
der Mebrzabl der Opfer bat er nur am Ende Platz ; sein Name 
gebort niebt zu dem Inventar feierlicber Anrufungen, kein 
Saman wird ibm gesungen®). Den Rak§as, Asura’s, Pitarab 
stellt das Ritual ibn durcb die Vorsebrift gleicb, dass man 
naeb einem Sprucb, der seinen Namen entbalt, die subnenden 


’) nidro mi krUro devSnam TS. VI, 1, 7, 8; 2, 3 2,; MS, in, 8, 1 
(92, 16) ; er ist ein vamha, tmd mit Bezug auf den varaha sagt TBr. I, 
7, 9, 4; poQun&m vd e$a manyuk, yad mrdhah 
») ?.?. X, 92, 5. 

°) Eajendra Lala Mitra, Chand. Up. Transl. 9; siehe jedooh 
Muir IV > 316. 
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Wasser beiiihren rniisse^); aber er ist andrerseits von den 
Manen deutlich geschieden durch den die Spenden fiir ilin 
begleitenden Svaharuf uud durcli die uordliche Himmels- 
gegend, die ibin ebenso regelmassig zugewiesen wird, wie 
den Manen der Silden. 


a) Rndra im Ritual. 

Die angefulirten beiden Momente sind wichtig, aber 
unsere rituellen Texte beschranken sich nicbt darauf; sie 
enthalten aucli andere -weseutliche Angaben. So ist Rudra 
ein ucchesambhaga^), den man mit Uberresten am Ende 
„abflndet“, „niravadayate“ , wie der Terminus seines Rituals 
lautet. Ihm gelibren gelegentlicb u. a. Plialikarana’s (Gobli. 
1,4,31); die Agni - Svigtakrtspende , die die Hauptdar- 
bringungen abschliesst und mit diesen nicht vermischt werden 
darf, weil der Opferer sonst seines Viehes beranbt werden 
wlirde, gilt als sein Anteil®). Die Noigen des Manthigraha 
werden Rudra mit den Worten: „Das ist, o R., dein 
Anteil, urn den du batest; den geniesse. Erlange Besitz 
an Rindern, Reichtum an Nahrung, Mannern, ein gluck- 
liches Jahr“ auf eine Kohle ausserlialb der Paridbiholzer, 
die von der Nordseite dabin gebracht ist, geopfert^). Die 


*) Eat. 1, 10, 14; QBr. I, 7, 4, 9; 11, 6, 2, 18; Bitnallitt. S. 112 
») TBr. I, 7, 8, 5; TS. I, 8, 14 1 Comm. S. 163. 

*) TS. II, 6, 6, 5; 9/ad agnaye svistaJcrte ^vadyati hluigadheyenaim 
tad Budrani sam ardhayati j sakrtsak^'d ava dyati j sakrd iva M EudraJi / 
uUardrdMd ava dyati / e§d vai Btidrasya dik / smyam em digi Budram 
niravadayate. Of. MS. 1, 4, 12 (p. 63, 10) ; TBr. Ill, 9, 11, 3 ; Qat. Br. 1, 7, 3, 20. 

TS. Ill, 1, 9, 4fi‘. Wei ter heisst es 1. c.: „Manu verteilte an seine 
S5hne ilir Erbe; den Nablianedisbba, welcher studierte, schloss er aber 
aus, Der kam berbei nnd sagte: „Waram schlossest dii micb aus?“ 
„ „Nicbt schloss icb dicb aus. Die Angiras Mer halten eine Opfersiteimg ; 
sie finden nicbt zxm Himmel Sage ihiien den Zauberspnicb. Wenn sie 



Uberreste der beim Eajasuya zur Verwendung kommeiideii 
Salben giesst man aiif das Agnidlirafener^), mid das Taitt. 
Br. filgt liiiizii: „er opfert den Uberrest. Eudra’s Anteil 
ist der Uberrest. Mit einem Anteil findet er R. ab. Er geht 
nacli N. ab nnd opfert im Agnidhrafeiier. Das ist Eudra’s 
Himmelsgegend“^). Mehrfach tritt die Erz^hlung, dass 
Eiidra vom Opfer durch die Gotter abgeschnitten worden sei, 
auf^). Bemerkenswert ist darunter eine Stelle der Taitt. 
Samh., nacli der Eudra infolge seines AusscHusses das Opfer 
,diirclibolirt‘ ; denn der Zug der Sage kelirt aucli im Saup- 
tikaparvan des Mahabliarata (X, 18) wieder^). Die Verein- 


zum Himmel gehen, werden sie dir ihr Vieh geben““. Er sagte ihn 
diesen; zum Himmel gehend gaben sie ihm ihr Vieh. Als er auf dem 
Opferplatz mit dem (voni Opfer ilbrigen) Vieh einherzog (urn es nach 
seiner Behansuug zu fiihren), nahte ihm Eudra undsprach: „Das ist mein 
Vieh®. Sie gaben mir das®“. „Nicht kbnnen sie das®, sprach er, „was 
auf dem Opferplatz iibrig bleibt, ist mein®. Daher darf man den Opfer- 
platz nicht betreten. Er sprach: „Gib mir einen Anteil am Opfer; dann will 
ich deinem Vieh nicht nachstellen®. Er opferte ihm den Best des Manthin; 
daher stellte E. seinem Vieh nicht nach. Wo ein dessen Kundiger die Neigen 
des Manthin opfert, dort steilt E. dem Vieh nicht nach (Ap. XII, 23, 11). 

TS. 11, Comm. p. 153. Weber, Eajasuya, 65. Andere Beispiele 
bei Oldeuberg, 218. 303. 

TBr. 1, 7, 8, 5. Er heisst vastamja Qat. Br. I, 7, 3, 7 u. s. Die Be- 
zeichnutig Vastospati TS. Ill, 4, 10, 3; TBr. HI, 7, 9, 7 (p. 150); Ap. XIII, 
20, 1 ist mir nicht klar. 

TS. VT, 5, 6, 3. TMBr. VII, 9, 16; „die GStter verteilten die Tiere 
unter sich. Sie schlossen E. aus. Auf diese hat er heim Vamadevyastotra 
sein Auge — 

4) TS. II, 6, 8, 3 (II, p. 769). Vgl, auch Qat. Br. I, 7, 4, 1 f . 

Als Eudra sah, heisst es dort, dass die Gotter ihn vom Opfer 
ausschlossen, machte er sich einen Bogen und zornerfullt ging Maha- 
deva mit dem Bogen dorthin, wo die GStter gemeinschaftlich ihr Opfer 
brachten. Als sie den Unverganglichen, den Brahmacarin . . sahen, da 
bebte die gottiiche Erde und schwankten die Berge . . die Gotter ver- 
loren uberwaltigt ihre Sinne; das Opfer gab keiuen Schein; die Gotter 
waren erschrocken. Er traf mit eiuem furchtbaren Pfeil das Opfer ins 
Herz. In eine Gazelle verwandelt entfloh es mit dem Eeuer und als es 
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samimg Riidra’s zeigt sich in seiner selteneii Verbindung mit 
aiideren Gottern. Walirend Indra, Agni, Soma mit ver- 
scliiedenen andern sich zu Dualbegriffen vereinen, tritt er 
niir mit Soma zusammen auf, im RV. in der ganz farblosen 
Hymne VI, 74 nnd ansserdem bei einigen Wunscliopfern ziir 
Erlangang von Nachkommenschaft, Abwendung von Krank- 
heiten n. a.^). 

Es ist ferner geboten, mancherlei Binge zii unterlassen, 
weil Endra’s Zorn dadnrcli erregt werden konnte; die ida 
darf z. B. nicht im Feiier geopfert werden (TS. II, 6, 8, 2), 
der Adityagraha ist hinter einer Umliegimg zu scliopfen 
(TS, VI, 5, 6, 4), der Anuvasatkara bei diesem Gralia ver- 


den Himmel erreicht hatte, erstralilte es, Ton^ Eudra verfolgt, am Firma- 
ment. Als das Opfer geflohen war, kehrte dei) Gottern das Bewusstsein 
nicht wieder. . . Tryambaka zerstbrte erzlirnt mit dem Ende seines Bogens 
Savitr’s Arme, Bhaga’s Augen, Pusan’s Zahne. Die Gbtter liefen davon 
mid die eiiizelnen Teile des Opfers. Eiiiige von ihnen, liin- iind her- 
Hchwankend, waren wie leblos. . . Aber das Gescbrei der Gbtter, heisst es 
weiter, zerreisst Eudra’s Bogenselme; der Bogen scbiellt aiiseinander und 
die Gbtter nahen dem entwafneteii „sclibnsten der Gbtter“ zusammen mit 
dem Opfer urn Schutz. Guade gewahrte der Gewaltige und warf versbhnt 
seinen Zorn ins Wasser. Dieser wnrde zum Feuer, das unablassig das 
Wasser vertrocknen raacht. Er gab Bbaga seine Augen, Savitr die Arme, 
Pusan die Zahne und die Opfer wieder. „Da ward wieder gliicklich diese 
gauze Welt". (Man vgl. hierzu auch die Erzahlung von dem durch E, 
zerstbrten Opfer des Daksa in den Purana’s. Yisnupur., Wilson S. 61 ff.) 
Wenn ein mythologischer Gedanke diesen Erzahlungen innewohnt, so 
mbchte ich glauben, dass der seinen Zorn ins Wasser werfende Endra 
Oder der ^weinende" Eudra, der mit dem Gut der Gbtter entflielit (cf.S. 206), 
und der mlUimns Oder jalmalihe§aja (,dessen Heilmittel Drib nach Bloom- 
field) des EV. mythoiogische Synonyma siiid, d. h. auf dieselbe myth. 
Grundanscbauung zuriickgehen, die in dreifach verscbiedener Weise aus- 
gedeutet wurde, 

1) TS. II, 2, 10, 1 f.; MS. II, 1, 4 ff. (p. 6. 8 ff.). Bei dem Cam fiir 
einen Kranken wird der Hot? mit verbnndenen Augen in den Wald ge- 
fubrt und dann die Binde abgenommen (MS. p. 8, 2) ; ein Garu urn Brab- 
mavaroasa, zu dem Milch einer weissen Kuh mit weissem Kalbe gebraucht 
wird, spielt sich hinter einer Umhegung ab (TS.). 
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boteii (TS. VI, 5, 6, 5)^). Man wllrde sonst dem Eiidra sein 
Vieli libergeben oder ihn auf seine Nacbkommen loslassen 
u. s. w. In der Eegel ist es das Vieh, das er, der PaQupati, 
gefabrdet. Bei der Verteilung der Daksipa’s wird das Eind 
„fur Eudra“ in Empfang geiiommen®). Wenn das Opfertier 
zittert, davonlanft etc., muss ein Sprncli, der mit namo nidraya 
mllhuse scliliesst, gesagt werden®). Ein Eind wird ihm nach 
dem Grkyaritnal alljabrlieh bei dem sogen. Qulagava, dem 
,Spiessrind‘, dargebracht , unter dessen verschieden ange- 
gebenen Zwecken der, die VersSlmung Eudra’s zu erwirken, 
damit er keine Krankheiten sende und das Vieh niclit tote, 
wohl der wahrscheinlichste ist *). Es flndet nach Manava 
GS. und AQvalayana im Herbst, nach letzterem ev. auch im 
Friihling, ausserhalb des Dorfes im NO., 0. oder Norden 
statt und zwar unter dem Gestirn Ardra, das auch sonst 
zu Eudra in Beziehung gesetzt wird®). Acht Handvoll Bint 
sind nach dem Manava in den Himmels- und Zwischen- 
gegenden darzubringen. Zu der bei Agv. und Man. ange- 
gebenen herbstlichen Jahreszeit stimmt des ersteren Vor- 
schrift, das Blut fiir die Schlangen auszugiessen, die auch 
beim Pratyavarohapa, am Ende der Eegenzeit, wenn die 
von ihnen drohende Gefahr zu Ende geht, ein Baliopfer 
empfaugen®). Der von der Gottheit ausgehende Schrecken 
aussert sich in dem Verbot fur die Angehorigen des Opferers, 
der Opferstatte zu nahen; von dem Tier darf nichts ins 
Dorf gebracht werden ; nur auf Befehl darf man von seinem 
Fleisch essen. Nach Manava soli das Fleisch nur in ge- 


b Of. auch I, 6, 7, 4; VI, 3, 9, 3; VI, 5, 7, 1; VI, 5, 8, 5; TBr. HI, 
7, 2, 6; MS. I, 6,11 (p. 103, 17). 

°') Of. z. B. ggs. VII, 18, 2. 

■■>) TBr. Ill, 7, 8, 1; ggS. IH, 20, 2. 

*) ggs. IV, 17, 1; Hir. GS. II, 8, 1 Comm. 
bS. S. 208». 

Eitiiallitt. 78, 


koclitem Zustand ins Dorf gebraclit werden, tiberreste und 
Fell sind zu vergraben. 

Bis jetzt hat sich ergeben, dass Eudra die Neigen des 
Opfers empfangt, dass ei* gewissermassen am Ende steht, und 
der Nordeii seine bevorzugte Himmelsgegend ist. Scliarfer imd 
individueller tritt diese Stellung Eudra’s bei dem Sakamedha, 
dem dritten der Caturmasj^aopfer, das in Karttiki resp. Mar- 
gagirsi oder Paiisi gefeiert wird, hervor. Wie sonst am 
Ende der Opfer als Agni Svistakrt, hat er hier seinen Platz 
am Ende des Kirchenjahres, da die Darbringung fur ihn 
dem grossen Mauenopfer folgt und den Caturmasya-Cyklns 
beschliesst ^). Apastamba VIII, 17 ff. gibt dafiir folgende 
Vorschriften : 1: Mann fur Mann, soviel der Opferer Ange- 
horige hat samt Frauen, fiir so viel Kuehen auf je einem 
Kapala*) nimmt der Adhvaryu Korner lieraus und noch fur 
einen mehr®). 2; Wahrend sie herausgenommen werden, 
fliistert der Opferer: , Soviel wir Hausbewohner sind, so 
vielen machte ich Preude'. 3 : Schweigend werden die Cere- 
monien daran vollzogen. 4: Auf der Nordseite des Garha- 
patya setzt er sie zum Backen an. 5: Er kann sie mit 
einem Butterliberguss versehen^), schafft sie fort auf die 
Vedi und wirft sie mit dem Sprueh: ,der Tiere Schiitz bist 
du, der Sehutz des Opferers, gewahre mir Schutz‘ alle zu- 


*) Wie Eudra hier am Ende steht, so heisst es oben (p. 143) : ,er 
scMesst das Opfer ins Herz‘. Wir diirfen dies wohl dahin deuten, dass 
mit dem Bintritt seines Eegiinentes das Jahr, oder wenigstens das Opfer- 
jahr, zu Ende ist. 

'O'ber traiyambaJca apUpa auch Lat. V, 3. — In dem Text Apa- 
stamba’s ist yavanto bis tCwatab, wohl aites Scholion zu pratipurvsam. 

®) Nach TBr. I, 6, 10 die ersteren fiir die schon vorhandenen Naoli- 
kommen, die er damit von Eudra loskauft (niravadayate), den eiuzelneii 
fiir die in Zukunft geborenen. 

Nach dem TBr. l.c. ist das Abhigharaija verboten, weil man damit 
bewirkeu wflrde, „dass Eudra sich dazwischen schleieht"', d. h. dass der 
Unerwiinschtes bringende, schreckliche Gott in das Haus dringe und uns 
beliindore (TS. I, 8, 6 Comm. voL II, p, 84). 
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sammeii in eineii Kerb. 6: Oder in zwei oder melirere 
Korbe. (Kat. sebreibt cine ScMssel vor.) 7 : Einige sageii, 
dass man sie auf dem Deckel eines Korbes trage. 8: 
Mit den Worten: ,einen Rndra nur gibt es, niclit weiclit 
er einem zweiten, nimmt der (Adhvaryu) von dem Siidfeuer 
einen raiicliendeii Feiierbrand. 9: (Priester iind Angeliorige) 
alle gelien nacli NO. und dort wirft der (A.) den liber- 
zaHigen Kiiclien mf einen Maulwurfhaufen mit den Worten: 
,0 Eiidra, der Manlwurf ist dein Tier, den geniesse‘. 10: 
Oder er denkt dabei an einen Feind: ,NN. ist dein Tier^ 
11: Hat er keinen Feind, so sage er: ,der Maulwiirf (ahhu) 
ist dein Tier'^). 12: Er legt ein Feuer auf einem Kreuz- 
weg an imd dazu den Feiierbrand, streut ringsiim (G-ras), 
nimmt von der Nord- (oder Klickseite) aller Kuclien je einen 
Absebnitt imd opfert ihn mit dem mittleren oder letzten'^) 
Blatt eines PalaQazweiges : ,das ist dein Aiiteil, o E., ge- 
niesse ilm mit der Sebwester Ambika, Svaha!‘®). 18, 1: Man 
umsprengt mit Wasser das Kreuzwegfeuer iinter Anwendung 


Akliu wird noch bei einer andern Gelegenheit, ohne dass Eudra 
erwabnt wird, in toilichem Zixsanimenhange als imreines Tier verwendet. 
Deni upagaya genannten Opferpfosten , der weder behanen noch einge- 
graben wird, weist man im Geist „ein Tier des Waldes, einen alcliu oder 
seinen Feind“ zii. Sielie Bituailitt. 136. — VS. XXIY, 26: hhumyd akhim 
alahliate. TSComm. II, p. 85 (Lat. p. 368) erklart dlclm durch nmaha, 
Mans, Ratte. Ein Versuch natnralistischer Deutung bei Kuhn, Herabkmift 
d. E., ® 178. Vielieicht war es Bndra’s Jahreszeit gerade, in der die 
Tiere den Eriichten besonders schadlich warden. Ein Opfer an den 
Akhuraja Gobh. IV, 4, 31 auf einem Schnttbanfen erklart sich dort durch 
den Zusammenhang mit andern landwirtschaftlichen Opfem. — (TS. V, 5, 14 
wird xlkliu als maitra bezeichnet.) — Agni gilt als Manlwurf TBr.1, 1, 3, 3; 
2, 1, 2. Cf. Ap. V, 1, 7; 9, 8. Siehe oben S. 131 

~) Audi bier wieder eine symbolische Andentung des ,Endes^ TBr. 
sagt: ,nur mit dem letzten ist zn opfern; am Ende findet er dainit 
Bndra ab'. 

Man beachte, dass es ,Svaha^, nicht ,svadlia‘ heisst, in der ritiiellen 
Anffassung also kein Akt des Manenknlts hier vor sich geht. 


der zwei Spriiche: ,ein Heilmittel schaffe fiir Rind, Pferd und 
Menscli, ein Heilmittel aucli fiir utis, auf dass Heil sei und 
WoWergelien f&r Widder und Schaf. Her Opferer flllstert: 
,wir fanden den Rudra ab, o Amba ^), ab Gott Tryambaka *), 
dass er uns besser mache , wohlhabender, reicli an Vieb, 
dass er uns frei gebe‘. 2: Alle umschreiten das Feuer von 
links nach rechts und sagen den Vers (RV. VII, 59, 12): 
,Tryambaka verehren wir, den wohlduftenden, Nabrung ver- 
mebrenden; wie eine Frucbt vom Stengel inochte icb micb 
vom Tode, nicbt von der TJnsterblichkeit losen‘. 3: Hat der 
Opferer eine beiratslustige Tocbter, so soil sie das Feuer 
iimscbreiten und (unter Abanderung jenes Spruches) sagen: 
, Tryambaka verehren wir, den wohlduftenden, der einen 
Gatten verschafft; wie eine' Frucht vom Stengel mochte icb 
micb von bier, aber nicbt von einem Gatten losen‘. 4: Alle 
werfen ibre Kucben in die Luft, fangen sie wieder auf und 
werfen sie mit jenem Verse: , Tryambaka verehren wir‘ in 
des Opferers Hande, worauf sie sie wieder an sicb nehmen: 
,Bhaga seid ibr, mbchte ioh an eurem Glflck Anteil er- 
langen'*). So sollen sie dreimal tun. 5: Ebenso sollen sie 
diese in die Hande des beiratslustigen Madcbens werfen, die 
in der fraheren 'Weise den Vers abandert*). 7: (Der Adh- 
varyu) wirft hierauf diese Kucben in ein, zwei Oder mehrere 
Kbrbe. 8: Mit dem Sprucb: ,das ist dein Anteil, o R., den 


*) TS. vol. II, p. 87, amba ^arvati‘. 

Der Name, der anch der spateren Litt. angehSrt, wird TS. 11, 87 
als , trilby amlaksni netrard yasj/a' erklart. Anders Vayupnraija XXXI, 46: 
— tribhir eva hapalais tu tryanibakair ogadhihgaye 
ijyate bhagavan yasmdt — 

Qat. Br. II, 6, 2, 9 deutet ilm als stri-ambaM. Ist in dem Namen das 
Wort tri = sir , Stern'? 

®) PW. s. V. bhaga ist Kath. XXXVI, 14 citiert: ambM vai str% 
hhaganamnU. 

*) Nach m. M.. ist in diesem Sutra sarrmayatyak als tinregelmSssiger 
gen. sg. fern, zu fassen, Ebenso jetzt Caland, ZDMG. LII, 428. 
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geniesse; damit als Wegzahrung^) gehe liber den Miijavat 
liinaus‘, bangt er die Korbe an einen, zwei oder melirere 
Baume. 9: Oder er wirft die Kuchen in zwei Korbe, bangt 
diese an ein Tragjocli und legt dies anf einen verdorrten 
Stamm oder Ameisenhaufen, worauf sie dreimal die Worte 
sagen: ,abgespannt bat seinen Bogen der bogenfubreiide®), 
fellgekleidete‘ und jedesmal danaeh den Atem anhalten. 10: 
Sie giessen Wasser rings um die Korbe, kebren schweigend, 
obne sicb umzublicken, ziirlick, legen mit dem Spruch: ,Ge- 
deiben bist du, mochten wir gedeihen' Brennbolz an das 
Abayaniyafeuer und verebren das Wasser mit: ,den Wasserii 
ging ich nacb‘. Eine Spende an Aditi folgt. 

Aus Katyayana’s mit dem Qatapatha libereinstimmender 
Darstellung desselben Gegenstandes fiige icb nocb folgende 
Ziige von allgemeiner Bedeutung binzu: V, 10, 4: alles voll- 
zieht er mit nordwarts gericbtetem Angesicht®). 6: Aucb 
die Platze (wie Kreuzweg, Maulwurfshaufen) wHblt er im 
Norden. 6: Die Spenden sind Jubotispenden (d. b. sie baben 
weder Yajya- nocb Anuvakya)*). 7: Obne Vausatruf. 8: 
Mit Oder obne Aufguss von Butter. 9: Er bringt (die 
Kucben) in eine Schiissel, nimmt einen Eeuerbrand von dem 
Sudfeuer und opfert mit dem Mittelblatt eines Palagazweiges 
anf einem Kreuzweg’’). — 15: [Nacb der Elickkebr vom 

') TBrahin. I, 6, 10, 5 : ,wie man einem in die Preinde ziehenden 
eine Wegzehrnng bereitet, so ist das'. 

TS. 11, p. 89 Comm, ; pinCiJcahasta d. i. ^n&Tzananiakmri dhanur 
haste grMtos. 

®) Daher verscbieben sicb aucb die andem Himmelsricbtungen des 
Opfers ; was sonst N. isfc, ist bier Osten, 0. wird zu S. u. s. w. Vielerlei 
einzelne Kultabweicbungen s. im Comm. 

Eitnallitt. p. 99. 

®) Qat. Brabm. 11,6,2,7; ,er opfert auf einem Wege; denn anf 
einem Wege wandelt der Gott; er opfert auf einem Kreuzwege; denn 
der ist als sein Lieblingsaufentbalt bebannt“. Eggeling verweist hierzu 
auf TBr. I, 6, 10, 3. In den Gybyasutren ist indes nicbt nur der Kreuz- 
weg sein besonderer Aufenthalt. 
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Maulvvurfshaufen, wo der iiberschdssige Kuclien deponirt 
wil’d] umschreiten alle dreimal nach der Weise des Manen- 
opfers^) (von rechts nacli links) das Fener, indem sie init 
dem Vers ,Tryanibaka verehren wir‘ ibren linken Scbenkei 
sclilagen. 16: Und nach der Weise des Gotteropfers (von 
links nach rechts), indem sie mit demselben Spruch ihren 
rechten Schenkel schlagen. 17: In derseiben Weise (erst 
linksherum, dann rechtsherum) gehen die Madchen, die 
einen Gatten oder Liebesgluck wtinschen mit dem folgenden 
Spruch. 18: Die Eeste der Eudrakuchen wirft der Opferer 
mit der Hand so hoch, dass eine Kuh (mit emporgerecktem 
Munde) sie nicht erreichen kann. 19: Er fangt sie wieder auf. 
20: 1st ihm dies nicht moglich, so berilhrt er sie (nach dem 
Herabfallen). 21: Er bringt sie in zwei [an Schnuren han- 
gende] Korbe, hhngt diese an die Enden eines Bambusstabes 
Oder einer Trage (die aus dem Holz eines opferreinen Baumes 
gefertigt ist) und hangt diese fiir eine Kuh uuerreichbar -) 
an einen Baumstumpf, Baum, Bambus oder Ameisenhaufen 
mit dem Spruch: ,das ist deine Wegzehrung . (VS. Ill, 61)^). 
22: Er fliistert den Spruch: ,in ein Fell gekleidet, ziehe, 
ohne zu schadigen, freundlich voriiber. 23: Ohne sich um- 
zusehen, kehren sie zuruck und beruhren die Wasser. 


9 Wie Mer, nach links tmd nach rechts, tanzt man auoh beim Fest 
der Sonnenwende, dem Mahavrata (QQS. XVII, 14, 16) ; der Tanz hier ist 
also nicht ein Kennzeichen des Manenkxiltes, obwohl eine symbolische 
Bedeutung nicht zu verkennen ist. 

“) Die Kuh, welche daran rieeht, wiirde erkranken, VS. Ill, 61 Comm. 

*) Ahnlich wird beim hmcthyaviMra (Eitual p. 84) ein Blattkorb 
mit einem Eeisklos jenseits der Viehtrift an einen Baum gehSngt: ,Be- 
rnhret, o kScherbewehrte! ,den kCcherbewehrten Svaha!‘ (Auch hier 
Svaha!) Dies Aufhangen von Geschenken an Baumen ist auch sonst 
ilblich. Tylor (Anfange 11, 224) erwahnt u. a., dass die Dajaks auf 
Baumen, die an Kreuzwegen stehen, Lappen von ihren Kleidern befestigen 
und fiir ihre Gesnndheit fiirchten, wenn sie diesen Gebrauch vernach- 
lassigen. Cf. den Abschnitt fiber ,Lappenbaume‘ bei Andree, Ethnogr. 
Parallelen, I, 69 ff. 


b) Eudra und seine Jalireszeit. 


In grosser Ubereinstiinmung weisen somit diese und 
andere Texte*) Rudra den Schluss des Opfers und von 
Himinelsgegenden den Norden zu. Sie leliren noch mebr. Man 
heisst Rudra freundlich vorllberzuzielien, jenseits des Muja- 
vat^) zu gehen, hangt ihm eine Wegzehrung bin. Hieraus 
gebt hervor, dass man ibn sicb zur Zeit dieses Opfers im 
Abzuge beflndlicb denkt und sein Menschen und Vieb ver- 
derbliches Regiment seinem Ende nabt. Das Sakamedba- 
opfer folgt auf die Regenzeit; es bezeicbuet selbst den un- 
gefabren Anfang des Herbstes, das wird also die Zeit sein, 
wo Rudra’s Regiment seinem Ende sicb neigt und sein Ab- 
zug gefeiert werden kann. Einige Texte des schwarzen 
YV. kommeu uns zu Hilfe. TBr. I, 6, 10 beisst es®) „der 
Herbst ist seine Schwester Ambika. Durcb sie totet er . . ; 
mit ibr zusammen versobnt man ibn“ Etwas verschieden 
biervon sagt MS. ®) : „ der Herbst ist Rudra’s Heim ; die 
Scbwester Ambika; ibr nacb scbleicbt er beran; daber totet er 
bauptsacblicb im Herbst; mit ibr zusammen findet er ibn ab“. 
Und weiter beisst es: „der Berg ist Rudra’s Heim; daber 


>) Cf. z. B. MS. I, 8, 5 (121, 18); III, 3, 4 (36, 14); 3, 10 (43, 16). 

*“) Cf. Mnir, OST. II >, 352; VMyth. 1,63. Anch im Mahabh. ist 
Miijavat als Sitz Eudra’s envaiint; X, 17, 26 kasteiet er sieh am Basse 
des Mniljavat. 

’) i^amd va asyamhiM svasd // taya va ega MnasU yarn Mnasti / 
tayaivainairi scdia gamayati; cf. VS. Comm, zn X, 57. 

^) TS. vol. II, p. 86 Comm.: hhaginlvad dkttakaririydmldJcaya psr- 
vatya sa7ia. 

'') garad vai rudrasya yoni^ / svasamUM j etdip va ego ’nmhhyava- 
carati / tasmwil garadi bhuyigfharn lianti j tayaiminaiji saha niramdayate 
— girir vai rudrasya yonir ato va ego ’nvaWiyavacdrarri prajafi gamayate j 
svenaivainayi hMgadheyena svarri yonirm gamayati MS. I, 10, 20 (p. 160). 
Er wohut ja „jenseits des Mujavat“. 
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lierbeischleicliend totet er die Wesen ; dnrcli seiiieii ihm ge~ 
liorenden Anteil lasst er ilin in sein Heim gehen‘‘. 


c) Eudra’s Waffen. 

Welches sind Eudra’s Waffen? Er ist der Pfeilschutze 
der Getter, AV. XI, 2, 7 selbst dsir genannt; das Verbum 
as ist besonders fiir ihn charakteristisch. AV. VI, 90, 3 
wil'd seinem Pfeil prdtihitayai, visrjydmanayai, nipatitayai 
Verehrung ex’wieseu. Als die Getter aus Agni, Soma, Vispu 
einen Pfeil zuriisten und fragen, wer ihn abschiessen wird, 
lautet die Antwort: Eudra! „rudro vai Izrurali, so ’syatu TS. 
VI, 2, 3, 1 (MS. Ill, 8, 1, pag. 92, 12). Bogen und Pfeil sind 
ganz vorzugsweise sein*). Wo anders als ,iiber uns soil er 
den himmlisehen Zweig schutteln' AV. XI, 2, 19. In dem- 
selben Liede v. 26 ist n. a. vidyut als sein Geschoss bezeichnet, 
dasselbe fuhren auch die Eudra wesensverwandten Bhava- 
^arvau (AV. X, 1, 23: vidydt devdheU), an einer andern Stelle 
den Donnerkeil. Fieber, Gift, divyagni nennt derselbe Vers 
dieses Liedes, das alle Schrecken Eudra’s schildert; tahndn 
und MsiM stehen v. 22 nebeneinander; ndmo rudrdya, ndmo 
takmdne, ndmo rdjne vdrunaya heisst es AV. VI, 20, 2 ®). In 
den Legenden des Mbh. ist gerade Fieber (jvara) die Krank- 
heit, die von ihm ausgeht und die Welt beherrscht (Muir 


‘) Cf. amtatadJianmn, pinakcAasta. — AV. XI, 2,12: dhdnitr Uhharsi 
hdritam hiranydyani sdliasragJmim, satdmdharri; RV. VII, 46, 1: sthird- 
dhanvm, k^pre^u, tigmdyudha. Sein Geschoss heisst Jieti, auch devaheH 
AV. VI, 69, 3; XI, 2, 19; XII, 4, 52; fam AV. XH, 2, 47; nur vereinzelt 
Keule (matya) AV. XI, 2, 19. — Cf. TS. V, 5, 7, 2; tasya tisrah garavyalj, 
prati^ UragtS amcl / tsbhyo vd e$a d vrgcyate yo ’gnitji dnute, ’gnim 
dtvd Usfdhanvam aydcitmti brahmapaya dadyat. 

») TMBr. XXI, 14, 19 wird der Tod dnrch Eudra von andern Todes- 
arten unterschieden. 
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IV S 314). Der Comm, zu Ip. VI, 14, 11; X, 19, 2; Kat. 
XXIII, 4, 19 sieht jvara als Synonym von Eudra an. 

Wenn eine Kranklieit ausbricht unter Menschen oder 
Tieren, wird Eudra geopfert*). Als HSliepunkt seiner 
Schrecken werden wir die Jahreszeit betracliten diirfen, in 
der die Krankheiten, hitzige Fieber u, a. die meisten Opfer 
fordern, und diese Zeit ist nach den erwahnten Texten der 
Herbst (garad)'^), freilicb wobl nicht der eigentliche Herbst, 
die schonste Zeit des indischen Jabres, die Taitt. Ar. I, 4, 1 ® 
sich selbst als „ Lebensspenderin “ bezeichnet, sondern ihr 
Anfang, der tibergang von der Eegenzeit zum Herbst. Diese 
Periode bezeichnet die Klimax der Leiden. „Over a great 
portion of the Empire the mass of the cattle are starved 
for six weeks every year. The hot winds roar, every green 
thing has disappeared, no hot-weather forage is grown ; the 
last year’s fodder has generally been consumed in keeping 
the well-bullocks on their legs during the irrigation of the 
spring crops; and all the husbandman can do is just to 
keep his poor brutes alive — . In good years, he just suc- 
ceeds; in bad years, the weakly ones die of starvation. 
But then come the rains. Within the week, as though by 
magic, the burning sands are carpeted with rank, luscious 
herbage the cattle wiU eat and over -eat; and millions die 
of one form or other of cattle disease, springing out of this 
starvation followed by sudden repletion with rank, juicy, 
immatui’e herbage"*). Deutlicher noch fiir unsere Zwecke 


‘) Cf. KauQ. XXXVI, 15 Jganahats.; Conun. jvardhatct. 

*) ggs. Ill, 4, 8; gas. V, e, l; AGS. IV, 8, 40; cf. Hir. GS. n, 8, 1 
Comm. etc. AV. VI, 57, 1 ist Eudra’s Pfeil mit einem Sehaft und hundert 
Spitzen eine Geschwulst, welohe mittels TJrin geheilt werden soli. Cf. 
Bloomfield, SBE. XLII, 489. 

*) Cf noch den Comm. TS. vol. II, p. 86: garathalo hi pinasa- 
jvaradyutpsdanena hinsahah / tadvad iyaw, ambiM hiiisiM, tatah 
garad ity ucyate / e^a R. tayaiva sahdyahhutays prS.'^inwp hinasti /. 

*) Bericht des Secretary to the Ag^ricultural Department in India 
HiUehrandt, Vedisoh# Mytliologi*. 11. 13 



heisst es bei Blanford^) hinsiclitlicb des Pandscliab: „t]ie 
period which immediately follows the rains up to October is 
the most unhealthy season in the year. Decaying vegetation 
under an ardent sun generates miasma, the consequences 
being fever, dysentery, and not unfrequently cholera" ®). Nach 
der Grosse der Niederschlage wird die Gefahrlichkeit der 
einzelnen Jahre verschieden sein. Das ist also ungefaiir die 
Zeit, ehe der Sakamedha gefeiert wird and mit ihm der 
Tryambakahoma, der das Ende von Rudra’s Schrecken an- 
deutet^). 

Die Leiden des tropischen Landes beginnen mit dem 
Eintritt der heissen Zeit. Der Name Rudra ist, wie ich 
glaube richtig, als ,rot‘ gedeutet worden^); wichtiger als 
die Etymologie ist die nirgends hinreichend gewiirdigte Tat- 
sache, dass alle unseren spateren vedischen Texte Rudra 
fur eine Form des Peuers und zwar des Feuers in seiner 
,furchtbaren‘ Gestalt erklaren**). Aus ihrer grossen Uber- 


bei Hunter, India “ 616. Cf. TMBr. VI, 9, 9 : vi^ev^a mi taifjfi samam 
*ktd bhavanti ydvi smnd/rii maliddemh pagun hanti — . Vgi. noch 
Missionsbilder, Calw- Stuttgart, Heft 3, p. 25; 4, p. 7. Garbe, Ind. 
Eeiseskizzen, p. 180. 

A practical guide to the climates and weather of India etc., p. 129. 
-) Weiteres noch bei W. Orooke, North-Western Provinces of India, 
p. 149, und in dem Bericht von F. S. Grows e, ib., liber die Fieberepidemie 
im Herbst 1879, welche die Bevolkerung von Bulandshahr von 937427 (1871) 
auf 924 882 (1881) reducierte, und 1885, wo vornehmlich im Duab und 
Bohilkhand 25 TodesfS,lIe auf die Meile der BevSlkernng fielen. 

’) Je nach den Landschaften Indiens diirfte der Zeitpunkt variieren, 
Es ist immerhin auffallend, dass in zwei Texten der Herbst, garad, als die 
Jahreszeit, in der B. hauptsfichlich totet, bezeichnet wird. Im SO. Indiens 
tritt der Begen im September — Oktober ein und daiiert bis Dezember — 
Januar. Vielleicht hat dort die Beziehung B.’s zu garad ihren Ursprung; 
denn dort ist garad = mit einer Verschiebung des Ausdrucks 

^hnlich der in Ceylon, wo Vas die schdnste Zeit des Jahres bedeutet, 

*) Pischel, ZDMG. XL, 120. Yed. Stud. I, 57. 

TS. 1,2,11®: yd te agne rudriya ianuli; I, 3, 3^: raudre^ml- 
hma ]^ahi mdgne; 11^ 2, 2, 3: agnaye nidravate — a^tdhapalam — al)M- 
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einstimmung in diesem Punkte foigt, dass diese Erkl^rung 
nicht diirchaus abzuweisen ist, urn so weniger, als Agni im 
BV. selbst, aucli ausserbalb des Liedes 11, 1, das ihn mit 
einer ganzen Eeihe von Gottern identifiziert, den Namen 
Eudra empfangt^). Halten wir zunachst an ibr fest, so 
wlirde sicb folgendes Bild ergeben: Eudra’s Wirksamkeit 
zeigt sicb am grbssten in den Krankbeiten der Eegenperiode 
und des Herbstanfanges. Dies ist die scbopferiscbste, aber 
aucb gefabrlicbste Jabreszeit. Ibr voran gebt der Sommer 
mit seiner Glut ; Hitze und gliibende Winde sengen die Erde 
und qnalen ibre Bewobner, ,gulclavasa rudragam grl^menS.- 
vartate saha nidahan prthivlm sarvdfti jyoti^atipralcliyma say 
TAr. I, 3, 3 ®). Es scbeint mir naheliegend, in dem ,scbreck- 


caran / eja M asya ghord tanur yad rudraji; II, 2, 10, 3; somaraudram 
carum — prajaMma^i, ; somo vai retodha agnili prajdndf}i prajanayita — ; 

II, 2, 10, 4: saurmjo vai devataya puru^sa, e$a rudro yad agnili; II, 6, 6, 6; 

III, 1, 3, 1 : sa (agnir) Tgvaro rudro hhutod prajaip, pagan yajamdnasya 

gamayitoh; III, 4, 10, 3: rudrali hJialu vai vMo^patir, yad ahutvd vasto§- 
patiyant pray ay ad nidra enapi bhutvdgnir anUUhaya Tianyat (Comm.: 
gdrhapatydgnib Jcruro hhutvci); III, 5, 5®; V, 6, 7, 4; V, 7, 3 1^; YI, 3, 5, 1; 
5;* 6, 4j Yll, 5, 15, 1: atham rudro yog eiyate; TBr. 1, 1,6, 6; III, 9, 11,3; 
TMBr. XII, 4, 24: agnir vai ritro rudro Agnili (Comm.: r. rudrdt- 

malco va agnih; MS. I, 6, 11 (p. 103, 7); III, 1, 3 (p. 4, 5) u, s.; Kaiis.Br. 
XIX, 4; TAr. I, 12, 1 2,3: vdrddayi janaydgre ^gniin ya eJco rudra 
ucyate / asafuMiyata sahasrapi / smaryate na ca drgyate, TAr. IV, 22 
erklart Agui\s ghords tanuvali als h§uc ca tr^ij^d ea, asnuTc ednahutig ca, 
aganayd ea pipasa ca etc. Cf. auch IStud. XYII, 327; Macdonell, 
Yedic myth., p. 75. 

Bergaigne III, 36. Z. B. IlY. lY, 3, 1: d vo rdjanam adhva- 
rosy a rudrarri hotarain satyayajafp rodasyoli; aber in v. 6 von ihm ge- 
schieden. Cf, v. Bradke, Dyaus Asnra, 54. S. auch AY. XIX, 55,5: 
annaddydnnapataye rudrdya ndmo agndye; YII, 87, 1, wo es heisst: yo 
agnau rudro yo apsv dntdr yd 6§adMr virudha dvivega j yd imd vigod 
hhuvandni edJclpe tdsmai rudrdya ndmo astv agndye, Cf. auch Mahabh 
111,228,27. * 

Cf. TS. YII, 1, 18: rudrehhir devebhir devataya trai^pabhena tvd 
chandasa yunajmi grl^me^ia ivartund havi§d d%k§ayami, TAr. I, 5 wird er 
in einer Eraahiung, deren Elemente mir nicht deutlich sind, mit dem 

13 * 
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liclien' Oder ,zornigen‘ Agni-Eudra den Gott der heissen und 
der Eegenzeit zu sehen. So wird er durcli seine Herrschaft 
fiber die beiden anfeinanderfolgenden Zeiten Zerstorer und 
Scbbpfer zugleich und bringt die Eigenschaften des tro- 
pischen Klima’s wie kein andrer Gott zum Ausdruck ; TS. V, 
7, 3, 3 : rudro va e§a yad agnis tasyaite tanmau glioranyu 
givSnya j. 


d) Weiteres aus dem Eitual. 

Eudra hat ausserhalb des Caturmasyaopfers uoch an 
anderer Stelle einen Platz iin Eitual, beim Eajasuya und bei 
der Scbichtung des Feueraltars. Bei der KOnigsweihe wird 
ffir ihn aus der Behausung des koniglichen Spielhalters 
(aksavapa) und ,Kuhzerlegers‘ (govikarta)^) wilder Weizen 
zu dem einen der zwolf Hofcliargenopfer (ratnahavis) her- 
beigeholt. *). Beim Agnicayana ist die erste der grosseren 
an dem Altar zu verrichtenden Ceremonien der gatarudriya- 
homa, „425 Spenden an Eudra und die Eudra’s, wozu 
wilder Sesam und Gavedhukamehl oder andere wildwaelisende 
Erzeugnisse des Waldes, ev. auch die Milch von sechs Ziegen 
verwendet werden. Sie gelten den Eudra’s in Erde, Luft- 


Pravargya in VerHndung gebraclit: — mdrasya tvem dlianurUrtni^ (ira 
ulpiyefa sa pravargyo ’bliavat tasmsd yah sapravargyetfa yajHena yajate 
mdrasya sa girah prcctidadhati etc. Uber die Bedeutung des Pravargya 
s. Eituallitt, p. 136. 

*) Kat. XV, 3, 12; Weber, Eajasuya 20; Eituallitt. 144. 

*) Bei dem naben imieren Zusammenbange zwischen Opferlobn und 
Opfer ist auf die mit diesem Mns verbundenen Dakiipa’s binzuweisen, 
obwohl deren Sinn uoch dunkel ist: ,1. entweder ein mit weissen (resp. 
scbwarzen) Vorderbeinen Oder ein mit weisaem (schwarzem) Schwanz ver- 
sehenes mannliches Bind. 2. ein wie eiue Kralle gestaltetes Schwert. 
3. ein Wtlrfelbrett, gebunden mit einem aus Schweifhaaren gefertigten 
Bande*. Weber 1. c., die Abweichungen des Kathaka ib. 
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raiim nnd Himmel . . . ,Der Qatarudriya}ioma“, sagt 
Kat. XVIII, 1, 1, „flndet an der westliclien Ecke des Nord- 
fliigels des Backsteinaltars auf den Umfassungssteinen statt. 
(Er opfert) niittels eines (die Stelle des Loffels vertretenden) 
Arkablattes Gayedhukagriitze, mit wildem Sesam gemischt, 
die er nnaufh6rlich mit einem Arkaholz herabtropfen macbt 
— einige nehmen statt dessen Ziegenmilcb — mit dem 
Adbyaya VS, XVI, 1—66: ,Verehrung dir‘, nach N. gericbtet 
stehend“. Die drei Umfassungssteine sind an der Westecke 
in drei verschiedenen Hohen eingegraben, bis znm Scbenkel, 
Nabel und Mund*). Das Opfer kommt daran in der Weise 
zur Ausfubrung®), dass bei dem schenkelhoben Stein am Ende 
von drei Anuvaka’s ein Svaharuf eintritt, bei dem in Nabel- 
bohe am Ende von funf Anuvaka’s ein zweiter, in Mund- 
liobe ein dritter, worauf mittels der Pratyavarohamantra’s die 
Opfer wieder von Mund- bis Scbenkelhohe abwarts steigen. 
Audi fur dieses Opfer kommt, wie man siebt, als Himmels- 
richtung fast ausscbliesslicb der Norden resp. NW. in Betracht. 

Fur diese Spenden v^erden die vielen als Eudradbyaya 
bekannten Spriidie des Yajurveda®) verwendet, die ein be- 
deutendes Stiick alten Eudrakultes reprasentieren mogen. 
In ihnen fallen einige sonst nicht belegte Worte von dia- 
lektischem Ausseben auf, wie giri^anta TS. IV,5, 1®'*, gkUra 
IV, 5, 1^, giriga 5,1®, saspinjara 5,2®, babMuga 5,2^, bhu- 
vanti 5, 2^’). An einer Stelle (5, is) wird Eudra als tamro 


‘) Rituallitt. 164. 

’) MS. Ill, 3, 4 (p. 37) : uttarardhe jaghwnardhe groi^ili. 

MS. Ill, 3, 4 (p. 37) : arJcapar^^em jvhoti / arket^a vS etad arjeam 
avayajati / yat pstre^a juTiuyad rudrar>i prajasv anvavanayet j tasmSd 
arai),yena juhoU /. 

*) Kat. XVI, 8, 28. 

'>) Kat. XVIII, 1, 2 ff. Cf. Merzu MS. HI, 3, 4 (p. 36, 16 fl.). 

®) Weber, ISt.II,32ff.; Muir, OST. >IV,267 ff.; Deussen, sechzig 
Upauisad, p. 731 ff. ; Eggeling, SEE. XLIH, 150ff. 

’) Cf. aucli MS. II, 9 (p. 119ff.) ; VS. XVI, 1 ff. — Svetagvatara Up. IH, 5. 
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aruna uta habJiruh^) gescMldert, an einer andern als blau- 
halsig, goldarmig. ,Jener‘, heisst es, ,der lierabschleicht®) niit 
dunkelblauem Hals, hochrot, ihn sahen die Hirten, ilin sahen 
die Wassertragerinnen und alle Wesen. Er bat sich gezeigt, 
moge er uns gnadig sein'. Eine Durchsiclit dieser Texte 
ist der Ansichtj welche von L. v. Schroder feinsinnig ver- 
treten worden ist®), dass Rudra ein Oberhaupt der Seelen 
Verstorbener sei, die im Wind daherbrausen, nicht gunstig. 
Rudra ist zwar schon im RV. ein „Toter der Manner", er 
hat Verderben bringende Pfeile, er ist auch der „Vater der 
Marut’s", aber niemals wird, soviel ich sehe, von seinem 
Totenreich, wie von Yama’s Welt, gesprochen, nirgends er- 
scheint er als ^v%ono^m6g. A. Kuhn’s zweifelhafte Etymologie 
des Wortes marut von mr ,sterben‘ schlagt nur eine un- 
sichere Brhcke. Den Maruts wird zwar beim letzten Catur- 
masya mittags und abends geopfert (gesondert iibrigens vom 
Tiyambakahoma), aber sie erhalten auch bei den beiden ersten 
Quartalsopfern, bei denen Rudra nicht beriicksichtigt wird, 
ihre Spende. Ichglaube auch nicht mit Hopkins und Mac- 
don ell*), dass Rudra im RV. als ein , thunder-storm god' er- 
wiesen ist. Der ,Vater der Stfirme' braucht nicht selbst ein 
Sturmgott zu sein. Dyaus ist Yater der tJsas und der Alvins, 
Tva§ty der des Visvarupa, Vivasvat der des Yama u. s. w.’ 
und diese sind trotz mancher ausserlichen Gemeinsamkeit 
durchaus nicht wesensgleich. Ist Rudra, wie von andrer Seite 
behauptet worden ist, ein Gott der Berge und der Waider?®) 


“) Comm. TS. IV, p. 514: (asait) ma'^MastMdUyarma; TBr. II, 7. 12 4 
p. 788: midyutdyni. > > > > 

*) Cf. MS. 1, 10, 20 (160, 17): amdbhyavae&ram (s. oben S 191 
•) WZKM. IX, 248. 

*) Hopkins, PAOS. 1894,p.CLff.; Maedonell, JEAS. 1896,p.967. 
Ved myth. 77: ,not the thunderstorm pure and simple, but rather its 
Daleful side in the destructive agency of lightning'. 

4 ^ Bel. d. T., 216 ff., zustimmend Winternitz, Anz. 

I. ISAK. YIII, 38. 


Die ursprlingliclie Auffassung ware es sicher nicht ^). 
Der Beweis dafur wiirde sich in erster Linie auf seine 
Namen im Eudradhyaya stlitzen mlissen, wo er ungefdhr 
sechsmal giriganta, giriga, girUra, girisuta^) u. s. w. ge- 
nannt wird und auf MSarph. I, 10, 20 (p. 160, 17), die den 
Berg als seine Heinmt bezeichnet (s. S. 191), ferner auf 
seine ibm dort gegebenen Namen als vananam pati, vrltsafkam, 
pati, Tcahsandm, osadhinam pati, wozu noeb seine Eigenschaft 
als Scbutzpatron aller Sorten von Raubern gerechnet werden 
kann. Aber in demselben Eudradhyaya heisst er aueh ,Herr 
der Wege* (VS. XVI, 17), der Felder®), srutya, pathga, Mtya, 
ferner nlpya, Tmlya, sarasya, nadya, vaiganta, Mpya u. s. w. 
(XVI, 37), steht also in Beziehung zu alien Arten der Ge- 
wasser, so dass jene Namen wie girisuta, giriganta, vandndtn 
pati nur eine Gruppe unter den ihm dort beigelegten Be- 
zeichnungen bilden und einen Vorrang nicht beanspruchen 
konnen**). Uberdies heissen auch andere Gotter wie Vi^ijiu 
giriJcsit (VMyth. I, 389), Indra wird RV. X, 180, 2 mit den- 
selben Worten wie Visiju I, 154, 2 mit einem nirgo bMmdfi 
kucaro gkisthd^ verglichen, ein Berg des Sonnenauf- iind 


’) PADS. 1894, CLff.; Macdoneil, JEAS. 1895, p. 967. 

“) MS. II, 9, 1 (p. 119). VS. TS. 1. e. 

®) Jc^etrdttm}i ; vom Comm. XVI, 18 mit dehdndm erklart. 

*) Ganz ahnlicb heisst er Eir. 1, 16, 8 ff, : jpathi-, sarpa-, anta- 

riJc^a-j apsu$ad; Par. Ill, 15, 7 : pathi-j caiu^at'ka-, mna-, giri-, pitr^, gaJcrt- 
pipdc^sad mit dem Zusatz 16: gatra cany air dpi namo rudrdyety eva brUydt j 
rudro liy evedam sarvam iti gruteli, Eudra gehoren zwar die Tiere des 
Waldes (AV. XI, 2, 24), aber auch die Wassertiere (v. 26) und y. 9 „Eind, 
Boss, Mensch, Ziege, Schaf®. Ap. XIII, 20, 1 ist er vdsto^tpati, Nur Kaug. 
LI, 7. 8 nebst Comm, finde ich bei einer Svastyayanaceremonie einen deut- 
licben Hinweis auf die Berggottheit: ,mit hrahma jajndnam und hhavd- 
garvau opfert er einem [nahen] Berge im Walde. 8: Bei einem andern 
bringt er gesondert Spenden an Bhava, Qarva, Pa^upati, Ugra, Eudra, 
Mabadeva, l§ana. Comm.: ,das sind 7 Berggottheiten. Bei Furcht vor 
Tigern, Dieben, reisseiiden Tieren, Elefanten, wilden Eindern u, s. w. die 
Glilckiiche - Eeise - Ceremonie*. 
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Unterganges ist der spateren Anscliaumig wolil bekannt. 
Vor allem aber widerspricht der ausschliesslichen und ur- 
spriinglichen Beziehung Rudra’s auf Gebirge und aiieh 
auf Walder die Auffassung unseres altesteu Textes, des 
BV., der von ihm II, l, 6 als ,dsuro maho divd¥ ‘), I, H 4 , 5 
als ^div 6 varahdm arusdm^) spriclit und auch sonst unter 
d%v6 dsum gerade ihn zu verstelien scheint®), ihn aber so 
wenig wie der AV. jemals einen Bergesfiirsten nennt. Diese 
Eigenscbaft diirfte demnach erst auf dem Wege der spateren 
Entwicklung, sei es selbststandig, sei es durch Ver- 
schmelzung mit andern Wesen hinzugekommen sein*). Eudra 
der schreckliche Gott, steht im Gegensatz zu Haus und Dorf’ 
kein Stuck des Qulagava darf in das Dorf gebracht werden! 
Man wunscht ibn fern davon ,uber den Mujavat* binaus 
Der feindlicben Arayi wird RV. X, 155 giri^ gaceha zuge- 
rufen, der lemd (TAr. IV, 39 S. 568 girUr ampravegaga) 
m die _Berge_ verwiinscht. Dem Gott der Scbrecken ma<^ 
man keine Heimstatte in Haus Oder Dorf anweisen, sondern 
sobald man ibn auf der Erde zu lokalisieren anfing, nur 
lern davon in Bergen und in Waldern mit ihren oft ge- 
schilderten Gefahren. Er steht im Gegensatz zu der fried- 
ichen Kultur des Dorfes. Daher dient zu seinem Opfermus 
nicht Reis oder Gerste, sondern die Frucbt wildgewacbsener 
Pflanzen (S. 196), nicbt mit einer Schiissel, sondern arJca- 


0 ivdm ague rudro dsuro im7i6 divas TBr III 1 1 P '1 
;) Zu vara-ha of. TBr. I, 7, 9, 1 oben S. 181 ^ 

„ mdnma prdizdMnsiva gdjmve bha- 

^ 

III, 34. Ferner TAr. X, 10 20 
— (^vet^v. Fp. m, 9); vrTcga iva stabdho divi tisfhaty ekah. 

) Hopkins, Proceed. AOS. 1894, CLII; ,Oae may indulge in anv 
speculation as to his pre-Vedic nature without affecting the Eg-Vedic 

mixture as one chooses, hut the Vedic Eudra is not this conglomerate' 
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parnena, aranyena wircl ilim geopfert, — die Genie des 
Waldes lieisst BV. X, 146, 6 dlcrsivaM^), 


e) Im Brgveda. 

Wie verlialt zii dem Ermittelten sicli der BV.? Mir 
sclieint, dass er der von mir geltend geniachten Auffassung 
nirgends widerspricht ; aber eine Verscbiedenlieit zwisclien 
ilim nnd der spateren Zeit ist nicht ganz zii verkenneii, 
Der Ponkt, den ich S. 200 schon hervorgehoben babe, ist 
niclit der einzige, der sie bezeiigt. 

Es gibt niir wenige Lieder, wie I, 43, 1—6; 114; 
II, 33; VII, 46, die Rudra allein gewidniet sind, mehrfacli 
sind in ViQvedevaliliedern, wie V,41.42®); VI, 50; VII, 36®) 


Die innere niagische Beziehung zwisclien Opfer und Opfertier er- 
klart, wariim Tiere des Waldes, soviel ich sehe, nicht dargebracht werden. 
„Wenn er mit Tieren des Waldes das Opfer zu Elide fiihrte^, heisst es 
bei einer Gelegenheit TBr. Ill, 9, 1, 2, „wtirden Vater und Sohn sich ent- 
zweien, die Wege zu Irrwegen werden, die Grenzen der Ddrfer weit von 
einander zu liegen kommen (dadurch, dass zwischen ihnen grosse Walder 
entstelien), Baren, Leiite wie Tiger, Wegelagerer, Rauberscharen, Spitz- 
buben im Walde auftreten. . Keine Tiere sind die Waldtiere. Wollte er 
das Opfer mit ihnen zu Ende ftihren, so wiirde man den Opferer tot in 
den Wald schleppen“. E. wird, wie S. 187 erwahnt ist, abgefunden mit 
einem „Eeinde“, den man ihm als Opfertier zuweist, oder mit einem oMu. 
„Hat er keinen Eeind, so soil er sagen ,der Maulwurf ist dein Tier* ; nicht 
tbtet er die Tiere des Dorfes, nicht die des Waldes" heisst es TS. VI, 6,4,6; 
TBr. I, 6, 10, 3 (S. 131). Aber nicht nur den Akhu weiht man ihm. TS. V, 
5, 19 wird Rudra der nirUj eine Hirschart, zugewiesen ; als Farbe seiner Tiere 
gilt TS. V, 6, 11 : hal)hru, arm^abahlinij ^hahdbhru; MS. Ill, 13, 4 (p. 169, 5), 
VS. XXIV, 3: gyeta, gyetahsa^ arur^a, eine Farbenbezeichnung, die mit der 
ScMiderung des Gottes selbst durchaus in Einklang steht TS. II, 1, 7,2; 
TBr. II, 8, 6, 8 (Comm. p. 884) gehort ihm roJimi vagd [cf. 199 ^]. 

«) Cf. ggs. X, 6, 18. 

*) ggs. XI, 13, 16, Ein Vers fur Rudra wird beim AgnimarutaQastra 
ggs. VIII, 6, 3, also wieder .am Schluss des Opfers, hergesagt. Cf. Kaus. 
Br. XVI, 7; XXV, 12. 
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Verse auch an ihn gericMet. Es sclieint mir bemerkens- 
wert, dass die Art seiner Anrufung nicbt uberall dieselbe ist. 
In Mandala IV wird er niir in dem einen Liede 3, v. 1. 6. 7 in 
einer Eeibe mit verschiedenen andern Gbttern (v. 1 als Name 
Agni’s) genannt. Die wenigen Stellen des VI. Buches, wo er 
in Tier Liedern sechsmal auftritt (28. 49. 50. 66, dazu rudnya 
in 62) Sind von geringem Ertrag; in beiden Buchern sind 
dieMariits uocb nicbt als Rudra’s, sondern nur als rudrasya 
sumvah (60,4; 66,3.11) bezeiclmet i). Aucb der Sacbverhalt 
in Man^. Ill verdient Erwabnung. Dort komrat Rudra im 
Sg. nur 2, 5 — an einer Stelle, wo man das Wort fiir ein 
blosses Epitbeton Agni’s balten kann — vor; die Rudra’s 
stehen farblos als Klasse neben Aditya’s, Vasu’s in 8, 8 iind 
20, 5; nur 32, 2. 3 erscheinen sie deutlicb als identiscb mit den 
Indra begleitenden Maruts*). Mapdala VII (9mal der Sing., 
3 mal der Plural) zeigt Indra an zwei von den drei Stellen 
nicbt mit den Rudra’s, sondern mit den Vasu’s zusammen: 

10, 4. tndTciiy no <xgn& vasubhih sci)6sS, Tudratn TudTibhir — ,■ 
35, 6: gdnt na indro vdsuhhir — gant no rudro rudrehliili — , 
wabrend an der dritten, 6, 9, vaigvanam — mdrehhir agne 
vasubhiJh genannt ist. In diesen RV.-Versen, deren Inbalt 
Macdonell so eingehend geschildert hat, dass nichts hinzu- 
zufilgen bleibt, zeigt sich in vielen Punkten eine Uberein- 
stimmung mit der spateren Zeit ; R. heisst babhru, gvUyane 

11, 33, 8; arusa I, 114,6; er schmuckt sicb mit glanzendein 
Schmuck II, 33, 9®), tragt Bogen und Pfeile, Blitz Oder 
Donnerkeil, wird als verderblich fur Menseben und Tiere 
geschildert und mit Opfern „abgefunden“ (ava-d&). Die 
drei ibm gewidmeten Hymnen sind grossenteils Depre- 


’) Als Eudriya’s VI, 62, 8. 

*) Endriya’s III, 26, 5. 

*) 1, 43, 5; n, 33, 3 ist er der schtnste der Getter. Kaus. Br. XXV, 13 : 
rudro vai JyegfhaQ ea gre^hag ea devSnSm. Der AV. dagegen schUdert ihn 
(Oder seinen Wagen) an einer SteUe (XI, 2, 18) als Qyavogva, hma. asita. 



kationeii (Bergaigne III, 152), aber ein Yergleicli des B.V. 
niit der andereii vedischen Litteratnr Mnterlasst dock den 
Eindruck , dass die altere Zeit nock mekr als die spatere 
seine Heilmittel, die man als Regen erklart liat^) — das 
Wort julasahhesaja kennt nur der RV. und AY. — , etwas 
weniger den von ihm ausgehenden Schrecken betont®). Als 
die indischen Stamme weiter nach Osten zogen nnd tiefer 
in die heissen Ebenen des Landes hinabstiegen, mogen 
Rudra’s Schrecken ihnen noch wahrnehmbarer vor Augen 
getreten sein. In unserer Ritnallitteratur kommen die ihm 
allein gewidmeten Lieder I, 43 etc. pur bei dem Qulagava 
ganz zur Verwendung, einzelne Verse auch sonst. Der In- 
halt jener Lieder weist auf einen etwas verschiedenen Rudra- 
kult, als der unsei’es Rituals ist, hin ; denn wir flnden Rudra 
nicht nur gathdpati I, 43, 4 genannt, sonderu ihm I, 114, 9 
auch , stoma's' zugewiesen, von denen unser Ritual, soweit 
ich sehe, nichts verzeichnet. Wichtiger aber und mass- 
gebender als dieser Punkt, der noch weiterer Aufhellung 
durch rituelle Forschung bedarf, ist die Veranderung, die 
hinsichtlich der Namengebung zu bemerken ist. 


f) Rudra’s Namen 


Wir wissen nicht, woher die sieben oder acht Namen 
Rudra’s*), denen Aqv. GS. IV, 8, 19 noch Kara, M?da, Qiva, 


‘)_Bloomfield, Contrib. IV, 425; Hopkins, PADS. 1894, CLff. 
Von seinen ,Heilmitteln‘ wird im RudradhySya nur ganz Tereinzelt ge- 
sprochen. 

®) Of. Macdonell, p, 75, Z. 3 v. u.; 76,4 v. u.; Barth, Journal 
des Savants 1896, p. 399. 

«) My, GS. IV. 8, 23. 24; ggs. IV, 20, 2. 

*) Cf. Bloomfield, SBE. XLII, 618. Zu der dort aufgefiihrteii 
Litteratur ist jetzt noch Macdonell, p. 75; Winternitz, Mantrapatha, 
II, 18 hinzuzufllgen. 
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Qafikara Mnzufiigt, in der spateren Litteratur geflosseu sind; 
zwei davon liaben nach Qat. Br. I, 7, 3, 8 lokalen Ursprung, 
^arva war der Name fiir Eudra bei den Ostlichen, Bhava 
bei den Baliika’s. Beide finden wir im AV. nocli zu einer 
Dualgottheit verbunden und von Eudra deutlich gescbieden *) ; 
in einem Verse des QQ8. (IV, 20, 1) werden sie als Sohne 
Mahadeva’s bezeichnet, die ,wie reissende Wolfe im Walde 
iimherjagen‘ ®). Keiner von beiden Namen kommt im EV. 
vor, ein fast untriigliches Zeiclien mythologiscber Gebiets- 
erweiterung iiber den Anschauungskreis der rgTedischen 
Dichter hinaus. Sein dritter Name, PaQiipati**), bedarf keiner 
Erklarung, er ist Eudra’s vornebmstem Herrscbaftsgebiet 
entlehnt, vielleicht, um seinem Schutz die Tiere anzu- 
empfehlen, also aus denselben euphemistischen Grlinden, die 
zu der Mebrzabl der anderen Namen, wie ugra, igam, maha- 
deva, hhlma gefUhrt liaben. „Ein Mus filr Eudra soil 
man bereiten, wenn die ,grosse Gottheit‘ nacbstellen sollte", 
heisst es TBr. 111,9,17,3, und ahnlich wird von ,Mahadeva‘ 
TMBr. VI, 9, 7 gesprochen*). An einer Stelle des Ait. Br. 
(111,34,7) muss in dem Verse EV. 11,33,1 der Wortlaut, an 
dem der EV. nock keinen Anstoss nabm, etwas veritndert 
werden, um Eudra’s Namen zu vermeiden. In einer frftberen 
Stelle desselben Textes wird nur mit ,esa devah‘ sein Name 


') IV, 28; X, 1, 23. 

*) ySv arat}ye patayato vfMu Jafljabhatav im. — Vgl. dazu AV. 
XI, 2, 30: rudrdsyailabaJidrebhyo, ’savisuktagiUbhyah / idd7}i maJidsye- 
bhyaj), Qvdbhyo akarayi ndmali; VS. XVI, 27: wdmo goanibh^jah inrga- 
yvibhyag ca vo ndyndj), /. 

») Cf. u. a. MS. IV, 2, 12 (35, 13). 

0 ydyi samani maJiadeva^ pagun hanydt (of. auch VI, 9, 9). — Den 
eiiazelnen Namen wird beim Asvamedha geopfert; TS. 1,4,36: bhavani 
yaknd, nidraiji tanimnS, etc.; VS. XXXIX, 8; TAr. Ill, 6; cf. auoli XauQ. 
LI, 8. 9 oben S. 199*. Vereinzelt tritt nooh ein Name auf, desseu schwan- 
kende tJberlieferung (VS. X, 20 o Jerim; TS. I, 8, 14 1 h'ayl; MS. IV, 4, 2 
(61, 17) giriparmp, ndma) kein sichereg TJrteil gestattet. Jcrivi wiirde an 
den alien Namen der PaHcala’s erinnem. 
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angedeutet ^). Eudra wird in ErzaUmigen , die zuerst in 
der Brahmaijalitteratur auftreten, als anfanglicli nainenlos 
geschildert. Prajapati machte — so erzahlt das Kaus. Br. 
VI, 1 ff. ein goldenes Gefass, einen Pfeil hocli und 
breit und scliiittete dahinein den Sanien der Gotter, den sie 
beim Anblick der ibnen entbommenden U§as verschuttet 
batten. Daraus erbob sicb einer mit tausend Augen, tausend 
Fiissen, tausend scbussbereiten Pfeilen Er nabte sicb 
Vater Prajapati: ,Warum nabst du mir?* „Gib mir einen 


’) III, 33 (ed. Bitl. Ind. II, p. 149): Prajapati stellte seiner eigenen 
Tocliter nach, dem Himmel, wie die einen, der Morgenrete, wie die anderu 
sagen. In einen Bock verwandelt nahte er der in eine Antilope ver- 
wandelten. Die Gotter sahen ihn nnd sagten: ,Unerh6rtes tut Prajapati'. 
Sie snchten nach einem, der ihn bestrafen sollte, fanden aber unter sioh 
keinen. Die granenvolisten ihrer Gestalten trugen sie da zusammen, sie 
wnrden zu ,dem Gott‘. [Comm.: durch ,e$a‘ wird unter Hinzeigen mit 
der Hand Eudra bezeicbnet.] Sein Name enthiilt daher das Wort hJiiita. 
2. Wer diesen Namen von ilim kennt, ,wird“ (bhavati, Comm.: bhmimn 
eva sarjipadyate). 3. Zu ihm sprachen die GStter: ,Prajapati tat Uner- 
hSrtes; durclibolire ilm‘. jJa“, sagte er, „ich will mir von euoh eine Gabe 
ausbitten". ,Tue es‘. Er wiinsohte sicb die Oberherrschaft fiber die Binder. 
— 5. Er spannte seinen Bogen und durchbohrte Prajapati. Durohbohrt 
flog er nach oben. Man iiennt ihn mfga [Comm.: das tnfgoQiT^anak^atra 
zwischen Eohiiji und Ardra] ; mrgavysdha das ist ,aer‘ (Eudra), die Anti- 
lope, das ist Eohini, sein dreiteiliger Pfeil ist die ,i?us trtkaxtds'. Cf. noch 
MS. IV, 2, !2 (p. 35, 11 ff.); Qat. Br. I, 7,4,1 und Comm.; 11, 1,2,8; 
Kaus. Br. VI, 1 ; TMBr. VIII, 2, 10. — Mrgavyadha ist als einer der elf 
Eudra’s genannt, Ath.Pari?. XLV, 5. Cf. Wilson, Visijupur. 121; Weber 
Om. u. Port. 366, 

Auch ,asau‘ kSnnte in den V ersen des Eudradhyaya ,asau yas t&mro‘ 
(TS, IV, 5, 1 s), (xsau yo (k) zur Vermeidung des Namens ge- 

wahlt worden sein. Eine ahnliche namenlose Envahnnng Eudra’s sucht 
Gelduer BV. X, 10, 1 (Festgrnss ffir Weber, p. 21). 

•) Siehe oben S. 52, 

‘) Vaynpnr. Adh. XXX, 122 flf. schafft Bhagavat aus seinem Munde 
den Bhuta „dem Zomesfeuer ahnlich, mit tausend Kfipfen, Fiissen, Augen, 
Hammern, Pfeilen, mit Muschel, Keule etc.". Cf. auch IX, 64: rudm'm 
ro^dtmasamhhavaifi. 


Namen, niclit will icli, oline einen Namen bekommen zii 
liaben, Speise egsen“, und Prajapati gibt ilim erst den Namen 
Bbava, dann anf seine Bitten einen weiteren, zweiten, dritten 
Namen n. s. w. Ein in anderen Texten auftretendes Motiv 
dieser Erzahlungen sind Eudra’s Thranen, durch die Praja- 
pati bewogen ihm Namen verleiht. ,Diese Wesen (die Etu’s) 
nnd der Herr der Wesen, sanivatsara, schlitteten ihren 
Samen in die Usas (seine Gattin) ; da wurde in einem Jalire 
ein Knabe geboren; der weinte. Prajapati sprach zu ilim: 
,Weinst dn, weil dii aus Qrama und Tapas geboren bist?‘ 
„Ein tibel ist noch nicht von mir genommen; ich babe 
keinen Namen — “ (Qat. Br. VI, 1, 3, 8 ff.) '). 

Von jenen Namen Eudra’s bat der EV., der sicb keines- 
wegs scheut ihn zu nennen, keine Spur. Dort finden wir 
nur ,Eudra‘ und ,Tryambaka‘ ®). Wenn die Dichter noch 
andere Bezeichnungen gekannt batten, mussten wir erwarten, 
solcbe anzutreffen; denn der Gott ist ibnen ja durcbaus 
nicht unbekannt. Wir werden daher mit gutem Grunde 
annehmen dtirfen, dass jene Namen ein Produkt spaterer 
Entwicklung oder, vorsicbtiger ausgedriickt, nicbt-ygvedischer 
Herkunft sind. Mit der allmahlichen Ausbreitung der rgve- 
discben Stamme und ibrer Verbindung mit andern arischen 


*) Alinlich Vaynpur. XXVII, Iff., -wo Brahman dem fortwiihrend 
weinenden kwiiam nilalohita anf Bitten die Namen Endra, Qiva u. s. w. 
gibt. Cf. anch MSrk. Pur. bei Muir IV *, 285 u. s. w. — Auoh nocb in 
anderem Zusammenhange wild Tom ,Weinen‘ Kudra’s gesprocben. TSaiph. 
I, 5, 1 heisst es: . . Agni lief mit dem Gut der Gbtter weg. Die GStter 
eilten ibm nach, ihn znrttckzulialten. Sie wollten ihr Gut von ihm mit 
Gewalt nehmen. Er weinte. Daher heisst Eudra ,Eudra‘. Die Thrane, 
die herahfiel, wurde zu Silher. MS. IV, 2, 12 (p. 36, 15). Gf. oben 8. 18.3 

’) mdra wird im EV. noch adjektivisch verwendet ; wenigstens kann 
ich Worte, wie rudravartani u. a. nicht anders als Pischel I. c. erklaren. 
Die Alvins, die diesen Namen vorzugsweise ftihren, heissen ailerdings aueh 
indratamd, maruttamd, QO/mbhavisihd, ; aber ich glaube dennoch nicht, dass 
in rudravartatH rudm n. pr. sein kann. 



uud unarisclien Bewoliiiern Indiens werden aucli ihre Gotter 
in Nainen imd Gestalt gewacbsen sein. 


Es ergab sich, dass Eudra ein Gott der Schrecken des 
tropischen Klima’s ist vom Beginn der heissen Zeit (Jcruddha- 
agni) an bis zum Ubergang zum Herbst. Das ist iingefahr 
die Zeit, wo die Sonne am nordlichsten im Wendekreis des 
Krebses steht, und dalier ist der Norden die Himmelsgegeiid, 
die ihm fast ausschliesslich zu eigen ist. Die Texte, die 
ilin mit Agui identifizieren, entlialten durckaus gate Tra- 
ditioneu. Aber welclie Form Agni’s liegt hier vor? Wir 
konnen niclit sagen, dass es die Sonne ist, etwa unter dem 
Aspekt ilirer verheerenden Macht zu einer bestimmten Jalires- 
zoit. Ebensowenig flndet sicli ein Beweis, dass er aus einem 
Damon der niederen Mythologie zu einem Gott empor- 
gestiegen sei. Ware es moglicb, dass er ein Sternbild war, 
dessen Aufgang jene Periode des Jahres einleitete? Mit 
Stei’nbildern verbinden die Volker gem die Vorstellung der 
Jabreszeiten. Das klassiscbe Altertum batte seinen ,saevus 
Orion‘S), die Parsen saben in Tistrya und seinem Genossen 
Satavaesa die Feinde des Apao§a, des Damons der Diirre. 
Aber aucb bier erweist sicb unser Material als zu durftig, 
um einen Scbluss zu gestatten. An der S. 205 citierten Stelle 
des Ait. Br. (Ill, 33, 5) tritt Eudra zwar in einer Sternsage 
auf ; aber er kann dort ebenso wie Prajapati und Usas erst 
nachtr9.glieb als Sternbild an den Himmel verse tzt worden 
sein. EV. X, 64, 8 stebt er neben Kf^anu, der den Soma- 
adler scbiesst, neben Tisya, dessen Cbarakter als Sternbild 


'■} Virg. Aen. 7, 719. Hor. Bpod. 15, 7 : dum peoori lupus et nautis 
infestus Orion turbaret hibernum mare. 

“) hrgdnmi Astfn U$y<m sadhdstha d j rudrdiji rudrSgu ruAriyarn 
haeamahe. 
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bisher unbestritten ist, und anderen „Scbntzen“ i). TS. II, 
2, 10, 2; MS. II, 1, 6 (p. 7, 6) wird er mit Ti^ya selbst iden- 
tifiziei-t. In zwei an Eudra gericbteten Versen des TAr.®) 
kSnnte man unter dem einen, ,der wie ein Baum am Himmel 
stebt‘, den versteben, der in jener Aitareyasage 

eine Rolle spielt®). Marga^ir^a ist neben Karttika und 
Pau§a der Monat, in dem das Sakamedhaopfer gefeiert wird, 
und niclit nur dieses, sondern auch eine Anzahl andere zu 
Eudra mebr oder weniger in Beziehung stehende Ceremonien 
fallen in diese oder eine benacbbarte Zeit*), aber dies 
reicht nicht aus, um Eudra als Stern®) oder Sternbild mit 
Sicherheit zu deuten. Wir mussen uns besclieiden*). 


1) Nach L. ist astfn gen. plur. niid Tisyam mit Kr^anum identisch, 
mir zweifelhaft. 

s) X, 10, 3 (sie stehen aucli Qveta^v. Up. Ill, 9): 

19 : yo dev^nmn p'athamam ^purastdt 
vi^adhiJco rudro mahar^ih / 

Mra^yagarhhan^ pagyata jdyamanam 
sa no devai> giibliayd smrty^ samyunaUu 11 
20: yasindt pamri% ndparani asti kinieit 
yasmdn ’sU kagcit / 

vrJc^a i'oa stahdho divi ti,$tJiaty eJcah 
tenedam pun^am puTusepa sarvam II 

®) Ueber Mrgavyadha als Sirins cf, PW. 

So der Qulagava nach Aqv. IV, 8, If. (s. oben); die Agrahayaiji- 
feier (s. Eituallitt. p. 78) mit dem PratyavarohaiTia (Spenden fiir Mrga- 
^iras u, s. w.); die anf das Wohlbefiiiden des Yiehes bezugliche Ceremonie, 
bei der u. a. Eudra oder PaQupati angerufen wird (Bit. p. 77) , bei MCxS. 
II, 3, 5 Agni, Eudra, l^ana, Tryambaka, Qarad, Prsataka, Gavah. 

») TBr. I, 5, 1 werden die ,haM^j d. i. nach dem Comm, das Ardra- 
naksatra, in Verbindung mit Eudra genannt, Mrgayu dariiber, Viksara 
darunter. Cf. zu der Ardra auch TBr. Ill, 1, 1, 3; QGS, I, 26, 4. 

*) Siecke’s Aufsatz iiber Eudra (Archiv f. EW. I, 113 ff. 209 ff.) Yer- 
mag ich aus den Grtinden, welche meine Yorstehende Auseinandersetzung 
enthalt, nicht beizustimmen. 


Anhang. 


Noch einmal Soma. 


einer Pfla vedisclien Gott, der in Gestalt 

1 at S en . 5’ darbringen 

cheiSi ; •! von lor 

beS Eel andere, wie Foy, Hopkins, Olden- 

teidio-unf. Jielleicbt scliuldig gewesen, zu meiner Ver- 
Sr aw%'^^ ’^ehmen. -nir scbien es aber 

die noticve TJnber Werk gegenuber selbst erst 

die BeantwSS ^ gewinnen. Wenu ich bent an 

icli es If ' ^«®®«tiichsten Einwande gebe, so tue 

-u stre ten^^frT'^"’ Einzelbeiten 

wonnenen T? f Hauptsache von meinem vor Jabren ge- 
meinerA abzuweichen braucbe. Icb babe 

Sofa f t ^’^®druck gegeben- 

Teilen trflTr^^^-’ fruhesten wie spatesten 

Mond. Die ' Somapflanze resp. -trank und 

spate Hymnen des T R einzelne 

ymnen des X. Buches, sie tritt bberall hervor, . . . 

* ®brandt, Vedisoiie Mytliologie. II. 
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der Trank, den die Mensclien keltern, ist ein Teil des gott- 
licken Ambrosia, das der Mond entbalt. Wabrend die Un- 
sterblichen in seinem Trank scbwelgen, labt der Menscb 
sick an dem Saft der vom Himmel gebracliten Pflanze die 
nicbt nur ein Sinnbild Gott Sonias, sondern ein wirklicber 
Teil von ibm ist, und presst sie fur die Goiter aus (I, 274). 
Oder „der Opfertrank, den der Sanger kredenzt, gilt als 
■wirklicbes Ambrosia, so wie es im Monde den Gottern und 
den Manen fliesst; man presst die Pflanze und meint den 
Gott“ (316). »Es ist nirgeuds der Saft der gewolinliclien 
Pflanze es ist der liimmliscbe Trank, der unsterbliclie Gott, 
der zu den Menscben kommt“ (317). . urn in der Haupt- 

sacbe immer wieder darauf hinauszukommen, dass der irdmelie 
Soma das Abbild des himmlischen ist . . . (356). An diesen 
Grundgedanken meines Buclies babe icb nicbts zu verandein. 
Es widerspricbt ibnen nicbt, dass an vielen Stellen auf die 
ausseren Manipulationen bingewiesen wird , auf den^ Stengel, 
den Saft u. a. m. von der irdiscben Pflanze. Denn die Bilder, 
die die Handlungen umscbreiben , der ganze bimmliscbe 
Apparat, der dabei in Bewegung gesetzt wird, sind kerne 
Ausgeburt dicbterisehen Uberschwanges, sondern nur der Aus- 
druck ritueller mimicry, einer Nachbildung der bimmliscben 
Vorgange auf dem Opferplatz, die ebenso wie die Pravargya- 
ceremonie und andere Handlungen den Charakter eines 
Sympathiezaubers hat. Wenn Hopkins mich auf BV. IX, 87 
(und einige andere Yerse) ,where not the moon, but the 
plant, is conspicuously the subject of the bymn‘^) veiweist, 
so ist mir das als Einwand gegen meine Argumentation 
nicbt recht verstandlich ; denn mir ist, wie die oben citierten 
Aussprlicbe zeigen, nie zweifelhaft gewesen, dass man eine 
Pflanze presst; der Pflanze, ihrer Beschreibung und ibrem 
Kult babe icb ja mebr Raum als irgend demand vor mir, ge- 
widmet (vol. 1, 1—266). Aber aucb die Worte dieser gegen 


') Beligions of Indict, p, 118 . 
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mich angefuhrten_ Verse und ilire Umgebung zeigen, sozu- 
sagen, die himmhsclie Scenerie, die die irdische Pflanze zu 
ihrem liimmlisclien Qegeiistuck in Bezug setzt; sie spreclien 
dies durcli die EBder aus^), die unter der von mir voraus- 
gesetzteii Syinbolik als Consequenzen eines alten Zaiiberritus 
verstandlicb, oline diese Annahine aber unbegreiflich sind. 

Meme Ansiclit von Soma und seinem Kult hat mich 
zu eiuer veranderten Auffassung der vedischen Mytho- 
logie iiberhaupt gefiihrt. ,Es verandert sich‘, sagte ieh 
1, 277, ,von G-rund aus die Auffassung der vedischen Mytho- 
logie. Aus der bescheidenen dem Mondgott im vedischen 
Glaubeii und Kult angewiesenen Stellung ruckt er in dessen 
Mittelpunkt. Die Sonne tritt zuruck und an ihrer Stelle 
beherrscht der Moud die altindische Gedankenwelt'. Als 
ich dies schrieb,^ war ich geleitet von der mannigfachen 
Auspstaltung die dieselbe Erscheinung in der vedischen 
Mytholog-ie erfahren hat; Soma, Byhaspati, Yania schienen 
und scheinen inir mythologische Synonyma, und gerade fiir 
Brhaspati hat sich oben vol. IT, 102 ff. ein neues Argument 
ergeben. Ich darf weiter erinnern an die Bedeutung des 
Agiu?toma und seiner vielen Saipstha’s, mit ihren Vikpti’s 
den Ekaha’s und Ahina’s, in deneu immer Soma gepresst 
und geopfert wird; man kann sich durch einen Blick in die 
Brahma^ia’s Oder meine Rituallitteratur von dem Ubergewicht 
dieser Art_ von Opferu in dem vedischen Kult leieht iiber- 
zeugen. Uberall steht Soma in der Mitte des Kultus und 
mit der Pflanze der Mond, der den Nektar fur Gotter und 
Manen eiithalt und als Konig selbst auf den Opferplatz 
kommt. Die Darbringung des Nektars ist der Mittelpunkt, 


IX, 87, 1 : pm tu dram pari Mgani ni ^ida 

whliik punano abM vdjam ar§a j — ; aber 
2: SDaqju^hdh pavate devd induli — / 
pitd devdndfp janitd suddTz^o 

divo dhardmh prthwydb // 

Dasselbe kann man in IX, 37 beobacbten, of. v, 3, 4 
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Bach dem hin alles gravitiert. Ich raume aber ein, dass 
Agni, der die Opfergabe zu den GSttern und Vatern fiihrt, 
in seinen mannigfaclien Fomen einen Ansprucli darauf hat, 
in dem vedischen Knit mit voran zu stehen, und icli hahe 
in diesem Punkte anstelle des letzten Satzes abandernd 
zu sagen; ,Mit Agni beherrscbt Soma die indische Ge- 
dankenwelt'. 


Der Gang meiner TJntersuchung war der, dass ich mit 
dem klassischen Sanskrit begann und die vollige Identiflzierung 
Soma’s mit dem Monde darin zeigte. Das war bekannt; 
aber ich brauchte es als Basis fur die weitere Beweisfiihrung. 
Um deretwillen konnte ich auch nieht darauf verzichten, die 
Anschauungen, welclie die Brahmanazeit darbietet, zu charak- 
terisieren; denn es handelte sich darum, die breite Linie, 
welche aus der spateren Zeit bis in den BV., wenigstens 
bis in sein X. Buck, hinein fiihrt, deutlich hervorzuheben. 
Ich bin genStigt, zuerst hierbei zu verweilen, weil die gene- 
relle Zustimmung, die Oldenberg’s Xritik bei Foy u. a., die 
sich auf ihn berufen, gefunden zu haben scheint, mir den Ge- 
danken nahe legt, dass ich meine Ansicht nicht deutlich 
genug ausgesprochen habe oder dass die Gestalt, die meine 
Ansicht in Oldenberg’s Ausfiihrung gewonnen hat, ohne 
Weiteres auch als die meinige angesehen worden ist. 

Oldenberg S. 608: „H. versncht aucb im Eitual des Soma- 
opfers die Vorstellung von der Mondnatnr des Soma naclizuweisen 
(S. 296ff.): jjDer Soma, den man aiif dem Opferpiatz unter dem 
Symbol der Pflanze feierlich einholt und zum Trank verwendet, wird 
als der Mondgott selbst betrachtet®. Das soil sowobl durcb die bei 
diesem Eitus verwandten Sprtiche wie durcb die von den Braiimanas 
binzugefugten Eriaiiterungen unzweitelhaft erwiesen werdeii. Tiber 
die ErlS-uterungen streite ich nicht ; sie kcinnen uns nur lehren, was 
Alle wissen, dass in der Brahmaijazeit die betreffende Identidkation 
feststand und beliebt war^^. 
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Es konnte aus O.’s Worten hervorgehen, dass auch ich 
in denVersen einen Hinweis auf den Mond sehe. Genauer 
liabe ich Folgendes gesagt; „Diese Aeusserungen heruhen 
niclit auf gelegentlichen mystischen Amvandlungen oder 
Deutungen. Das zeigt der im Aitareya Brahma^a (imd 
sonst) heschriehene Empfang Konig Soma’s, sohald er nach 
dem Kauf auf dem Havirdhanawagen auf den Opferplatz 
geachafft wird. Sowohl die dabei verwendeten Spriiche als 
die von dem Brahmaija hinzugefilgten ErMuterungen machen 
unzweifelhaft, dass auch dieses ’) in der Pflanze den Mond- 
gott selber sah“. 

0. erwahnt nicht, dass diesen Satzen Citate aus dem 
Qai, Ait. und Kau§. Brahm. vorangehen, in denen die Vor- 
stellung von dem beim Opfer gepressten und genosseneu 
Monde zum Ausdruck kommt ^). Es gait den Nachweis, dass 
diese dort vorangehendenAusserangen nicht auf gelegentlichen 
mystischen Anwandlungen heruhen, sondern das ganze Eitual 
durcliziehen und die communis opinio der Kitualisten sind. 
Nicht darauf kara es in diesem Zusammenhange an, wie wir, 
sondern wie die Brahmana’s die Verse deuten. Denn es ist 
mir nicht fremd geblieben (es hatte mir, auch wenn ich 
fluchtiger arbeitete als ich zu tun gewohnt bin, nicht fremd 
bleiben konuen), dass IV, 53, 7 den Namen Savitf’s anfiihrt 
und aus einem Saviti'liede entnommen ist. Das Brahmaija 
Oder vielmehr das von ihm vorausgesetzte Eitual hat die 
Verse nach gewissen charakteristischen Worten gewahlt, also 
hier dgann devd rtubMh, und ich habe „mit den Jahres- 
zeiten nahte der Gott‘‘ ubersetzt, entsprechend der Meinung 
der Brahma^ia’s, welche dieses Wort besonders betonen, da 
sie daran ihre Erkiarung „die Jahreszeiten sind Soma’s 


') Nachtragiich gesperrt. 

2) Icli fiige liier noch Taitt. Br. I, 4, 10, 7 hinzu: eomo mi candra- 
mail I e^a ha vai saJc0t sommii hhah^apati ya evatn vidvdn sahamedhair 
yajate. 
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Konigsbriider u. s. w.“ knflpfen *). Oldenberg sagt weiter 
(S. 609): 

jStauden sie (die Jahreszeiten) fur die Ritualordaer Mer doch 
mit dem Mond in VerlDindung’, so wiirde eine soiclie Aiispieliing in 
dem Zeitalter der Fixiruiig des Rituals iiocli immer kaum etwas 
lobren was wir nicbt obnedies wussfcen". 

Ich bestreite ebensowenig, dass man das wusste, wie 
ich mit meinen vorausgebenden Oitaten aiis dem Vayii- oder 
Vis^mpurairia etwas Neues zu sagen glaiibte. Aber, wie ich 
schon sagte, es handelte sich dariim, an die weite und diircli- 
greifende Verbreitnng dieser Ansclianung zu erinnern nnd 
damit die Bahn fiir den Beweis freiznmachen, dass eine in 
zwei Perioden gang und gabe und im X. Mandala bekannte 
Ansicht doch wohl der altesten Periode nicht fremd sein 
wiirde. 

„HilL erwabnt nicbt, dass in demselben rituellen Zusammenbang 
an Soma aucb der Vers gericbtet wurde: „Verebrung dem Ange des 
Mitra und Varuipia . . . dem Sobn des Himmels, dem Surya kimdet“ 
[Taitt. S. I, 2, 9, 1; Apastamba X, 29, 4], Es ist wohl keine unzu- 
lassige Supposition, dass H. einen ^hnlicben Vers an den Mond recbt 
wicbtig gefunden batte. Nun ricbtet sich dieser an die Sonne, und 
so wird es durcb den Contrast nocb starker accentiiirt, dass von Hin- 
deutungen auf den Mond in diesem rituellen Zusammenbang, wie icli 
gezeigt zu baben giaube, in der That nicht viel zu entdecken ist“. 

Der Vers richtet sich allerdings an die Sonne, und davum 
hatte ich aiich bei beabsichtigter Vollstandigkeit ihn an 
dieser Stelle nicht zu erwahnen brauchen, Suryaverse 
dlirfen im Zusammenhange des Soraarituals an sich nicht 
uberraschen; Stirya und Soma stehen von Natur, wie schon 
die damaligen Inder erkannt hatten, im engsten inneren Zu- 
sammenhang (701.1,4631?.), imd dieser gelangt aiich zu 
rituellem Ausdruck; deva surya^ somam hresyamas tarn te 
prabrumas, tarn tvam vigvehhyo deveVhyah Icratun halpaya — 


Dasseibe gilt aucb von meiner Ubersetzung von X, 71, 10 sdrm 
nandanti yagdsdgatena — es kam bier d^rauf an, wie die Brahman a’ s 
die Worte fassen. 
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safft ip X, 26, 1 der Priester zum Aditya, und X, 27, 10 
wird der Soma Mirende Wagen unter Hersagung eines aa 
Siirya gericliteten Yerses (PV. I, 50, 1) vorn mit emem 
seliwarzen Fell zum Schutz gegen l)6se Geister benangt. 
Der weisse YV. wilUt bei derselben Ceremonie den Vers 
YS. IV, 32 (cf. Kat. YII, 9, 9), und dazu bemerkt Qat. Br. 

Ill 3 4 8 ; suryam evaitat purastat Tcafoti suryah pwrastan 
naitrarksansy apaghnmn ety athaWiaymanaspena panvaUA 
Auch sonst iiocb wird Soma der Sonne anvertraut. Ap. a. , 

18 1 ixbei'gibt man ihn mit den Worten esa vo deva savitaji 
soL ibr und den GOttern zum Schutz. Also ware es keines- 
■wegs gegen alle Brwartung und nock weniger em Argument 
gegen mich, wenn auch an unsrer Stelle bei der Yorwarts- 
bewegung des Wagens ein Vers an Surya eingeschoben ware. 
Ich habe ihn abcr aus einem besonderen Grunde weggekssen, 
weil namlich im Ritual bezuglich seiner Yerwendung Wider- 
spriiche hervortreten und es mir unnhtz schien, in einer 
Mythologie auf solche Differenz_en naher einzugehen. Ich 
muss es also hier nachholen. Ap. X, 29, 4 sagt namhch: 
ajenagmsomiyem larnagrmem yajamano rajanam olyamanam 
praUlsate nmio mitrasyeti. 5: lohas tuparo ihavati . ^ s 
ware auf fallig, dass hier Soma, was sonst nicbt geschieht, 
als Surya angeredet oder gedeiitet werden sollte. Der Comm, 
zu Ap. lasst uns im Stick ; der zur TS. 1, 2, 9,1, welcher aus 
Baudhayana schhpft (ohyamamni rajanam praUmaniray ate), sagt 
2 war asmin mantre suryarupena somah stuyate; aber 
ein Irrtum des Commentars. Denn die Taitt. Sanah. selbst 
bemerkt YI, 1, 11, 6; varum va esa yajamanam alhyaiti yat 
Irltah soma upanaMhah t namo mitrasya varunasya cahasa 
ity aha qaniiya / a soniani vahanty agnina praU Uj^thate j 
tau sambhavantau yajamanam abU sam bhavatah. Der Vers 
ist danach als ein Abwehrspruch gegen den hier als Varuna 
nahenden Soma gedacht. Das Baudh. QS. wahlt nicht a, abh% 
sondern pratimantray, die TS. sagt agnina prat% mme, 
und so wird der Spruch sick wohl eher auf den am Ohr 
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gefassten Bock als auf Soma sick bezielien. lu dieser An- 
siclit werde ich auch durck Kat. kestarkt. VII, 9, 21: 
pmsthatagnisomlyani pagum adaya tisthati JcrsnasaraAgam — . 
22: nemo mitrasyety enam alanibhya vacayati, dor Priester 
lasst also den Gpferer den Vers kei derselken Gelegenkeit 
deutlich mit Bezug auf den Bock kersagen. Der Bock ist 
kier demnack der Vertreter Agni’s (d. i. Stirya’s) „das Auge 
MV.’s‘‘ und nickt nur kier, sondern auck sonst, wie keim 
Agnyadkana, pflegt er ausser dem Ross als sein Symbol 
kervorzutreten. 

Ick denke also, dass, was Oldenkerg S. 608 — 10 gegen 
miek ausflikrt, nnr missverstandlick sick gegen meine An- 
sickt ricktet und ausser Betrackt kleiben kann. 

Ick komme zu dem hauptsadilicksten Gegensatz. Das 
Problem kake ich in meiner Anzeige von Oldenkerg’s Eel. 
d. V. so formnliert : „wenn in der ganzen naehvediseken 
Zeit Soma einer der popularsten Namen des Mondes ist und 
diese Bezeicknung, wie 0. zugibt, auck in jiingeren Partien 
des BV. stekt; wenn es weiter in alteren Liedern keisst, 
dass Soma mit „der Sonne am Himmel laufe“, dass er 
„Ordner der Tage“ sei, an „der Spitze der Tage sckreite“, 
„vom Himmel herakschaue®, „das Dunkel abwekrt* — ist 
Soma dann auck dort der Mond? 0. kestreitet das, aker 
er gerat ersichtlick in Sekwierigkeiten (S. 177. 186. 611) und 
muss, wenn im Avesta Haoma ,als ein Mann von kockster 
Schknkeit unter der ganzen korperlicken Welt' (49 Anm.) 
vor den Propketen kintritt, kier die Antkropomorphisierung 
eines ,Tropfens‘ oder ,Gewachses‘ (anstatt des Mondes) an- 
nehmen, die an Unwahrscheinlichkeit alles andere iikertriiFt". 
Es ist die naturliche Folge der alteren, von Oldenkerg aufs 
neue verteidigten Auffassung, dass U. v. Wilamowitz, der 
nur das O.’seke Buck zu kennen scheint, in seinem „Hera- 
kles" ® (VorwortXII) von der „erhakenenAksurditat des Soma- 


’) DLZ. 1895, Nr. 3, Spalte 73. (Piir , muss' lies ,mttsste‘.) 
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opfers“ spriclit. Die „Absurditat“ fallt weg, wenn wir den 
Knit der Pflanze sub specie lunae zu verst ehen suchen; nur 
das bringt uiis zum Verstandnis der ganzen Bedeutung dieses 
grossen Kultus und gibt dem Syrabolismus die inn ere Be- 
rechtigung. Agni und Soma liaben am Himmel ihr Vorbild, 
ihr Ebenbild, ihre Heimat; der eine fubrt auf die Sonne, 
der andere auf den Mond seinen Ursprung zurllck. Daher 
die vielen Anspielungen des KV. auf die kosmogoniscbe 
Natur Soma’s, der vom , Himmel lierabblickt‘, , seine Rosse 
anscMrrt‘, ,zwiscben seinen Muttern dalunlauft', Ausserungen, 
die bei der alteren Ansicbt als schale tibertreibungen der 
MacM des gelben Somastengels oder -trankes angeseben 
■werden miissen. In Bezug auf solclien Symbolismus sind 
wir durchaus niclit oline Analogien. Ich babe sclion fruher 
(Rit. 136) meine Zustimmung zu der Auffassung Oldenberg’s 
ausgesprocben, dass der Maliaviratopf, der den Mittelpunkt 
des Pravargya bildet, als eln Symbol der Sonne anzusehen 
ist. Dieser Topf stelit auf einem Thron, der ,nach Einigen' 
grSsser sein muss als die Rajasandi fur Soma; Sonne und 
Mond finden bier symbolische Darstellung, nicbt in spaterer 
tibertragung, sondern in unmittelbarem Zusammenbang mit 
der ganzen Ceremonie. Die beiden RauhiBiakuchen des- 
selben Opfers opfert man „Nacht“ und jTag* ^)^ Es bandelt 
sicli in diesen wie in vielen anderen Fallen — man denke 
an die Ukbyagnihandlungen — nicbt um poetiscbe Anf- 
fassungen, sondern um symbolische Darstellungen, die die 
Handlung erst veranlasseu. Man ahmt die Vorgange der 
Natur, iin Opfer nach und raeint sie dadnrch zu begleiten 
Oder zu beeinflussen ®), so wie man bei anderem Zauber sicli 


’) Hit. 135. Vielleicht bedeuten sie auoh Tag und Nacht. DieKapala’s 

dazu sind pariman(}ala ghotaprakdra. 

2) Of. Brin ton, rel. of prim, peoples, 173: , . in truly primitive 
condition the rite is constantly a mimicry of the supposed doings of the 
god; Frazer, the golden hough I, 102: ,the event which it [sympathetic 



ein Bild des Mensclien, Freundes oder Feiades inaclit imd 
diircli Handlungen, die man an diesem Bilde vornimmt, auf 
das Wesen selber wirkt, similia similibus erzeugt. Ein 
solcher zu besonderem Anseben gelangter Zauber ist das 
Somaopfer. Der Mond wird in seinen nektarbaltenden 
Strahlen von den Schossen der Somapflanze dargestellt, luid 
wenn man, auch nur nebenher, im Somaopfer einen Eegen- 
zauber selien konnte, so 'wai*e das nur dadurcb inner lich 
begriindet, dass der Mond ja Herr des Wassers und des 
Regens ist. Wenn in anderem Zusammenhang gesagt ist, 
dass die Opferbutter „mit der Sonne Strahlen" gereinigt 
wird, Oder sie als „Glanz“, als ^leuchtend" angeredet wird, 
so entspricht auch dies der symbolischen Bedeutung, die der 
Butter im Ritual hauflg beigelegt wird. Sie ist zwar mit 
dem Holz das natlirlichste Mittel zum Unterhalt des Feuers, 
aber man lasst es dabei nicht immer bewenden. Die 
Worte der Taitt. Saiph. II, 5, 2, 7 : eiad va agues tejo yad 
ghrtam etat somasya yai payah diirfen noch in nattirlicher 
Weise anfgefasst werden; aber das geht nicht mehr, wenn 
TBr.III, 3, 6, 2 gesagt ist, jmandlirfe die Butter nicht ansehen, 
um nicht geblendet zu werden'. Auch die mit der Opfer- 
butter sonst vorgenommenen Ceremonien — die Frau des 
Opferers muss sie beschauen, adabdhena tva cak§u§dvelcse 
suprajdstvaya^) , erst das Auge schliessen, dann bffnen und 
ohne zu atmen anblicken — zeigen, dass selbst die Opfer- 
butter bier in mystischer Beziehung zu Agni (Surya) gedacht 
wird. Nach meiner Meinung liegt die Sache bei Soma 
ebenso. Der Symbolismus stammt nicht aus dem Ritual, 
sondern dieses bringt nur den alten Gedanken, dass der 


magic] is desired to bring about is represented dramatically, and the 
very representation is believed to effect, or at least to contribute to, 
the production of the desired event'. 

») TS. 1, 1, lOh. 

“) NVO, 60 ff.; Ap. 11,6,2. 
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Mond den Gottevtrank euthalte, an einer gelbfarbigen Pflaiize 
zur kultmassigen Darstellimg, and dieser Gedanke gebort 
nicht erst der indoiranischen , sondern, wie Eo sober ein- 
gehend gezeigt hat, der ariscben Periode an. Wie so oft, 
hat das indiscbe Ritual aucb in diesem Falle eine uralte 
tiberlieferung bewahrt, und die seltene Erscbeinung, dass 
ein Gedanke der ariscben Vorzeit sicli bis in die klassischen 
Schriften Indiens fast unverandert verfolgen lasst, tritt bier 
in Wahrnebmung. Wabreud wir bei dieser Auffassung 
belangreichen Widerspriicben nicht begegnen, gebt bei der 
alter en Auffassung das Facit nicht auf. Vor Oldenberg bat 
sick, so viel icb weiss, Niemand die Mube genommen, sie 
liberhaupt ernstlich zu begriinden. 0., der auf sie zuruck- 
konnnt, muss in Bezug auf die Gott Soma umgebenden Bilder 
von „einem formlosen Gewirr von Bildern und mystiscben 
Phantasmen, von denen diese Somalieder voll sind" sprechen 
(S. 182), von der „DumpfIieit des von lituellem Gebeimniswerk 
umgebenen feierlich fromnien Zauberrauscbes® (ib.) und mit 
Bezug auf den „ zu einem inacbtigen Gott gewordenen“ 
Opfertrank sagen, dass er „bezeicbnend“ sei „fur die Atmo- 
spbare priesterlichen Opferkiinstlertunas, in welcher man sicb 
schon in indoiraniscber Zeit bewegt* (178). Aber auf der 
andern Seite will er es „als immerhin denkbar zuge- 
steben, „dass bei der einen oder andeni jener die Licbtnatur 
Soma’s feiernden Stellen, vielleicbt aucb bei der Vorstellung 
von seinem ,Anscbwellen‘ (apyayana), die spater stebend auf- 
tretende Idontiflkation Soma = Mond dock schon im Spiele 
sein mag“ (611), oder der Gott „ein oder das andere Mai 
vielleicbt aucb mit dem Monde identiflziert“ sei (612). 0. 
sagt nicht, welcbe Stellen das sein konnten; das Zugestand- 
nis einer einzigen im IX. Mapdala w&rde wegen der grossen 
Ahnlicbkeit seiner Lieder ihn auf den von mir begangenen 
Weg fuhren; genau durch dieselben Moglichkeiten und 
Zweifel, welcbe er aussert, bindurcb bin icb dazu gelangt, 
die altere Ansicbt, von der aucb icb ausging, als widersprucbs- 
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voll und wertlos iiber Bord zii werfen. 0. spriclit weiter 
von „einer offenen, wenn auch wahrselieinlicli fiir immer nn- 
beaiiUvortbaren Frage, ob etwa in dieser nnter den jlingeren 
ved. Theologen gangbaren Gleiclisetzung [von Soma und Mond] 
das Wiederaufleben eines nralten vorvedischen [wavum dann 
nicbt aucli vedischen ?] Glaubens dieser Art zn seben ist, und 
ob bei den vedischen Vorstellungen von Soma’s himmlischer 
Herkunft, seiner Lichtnatur etc. eine verblasste Spur dieses 
Glaubens mitspiele“. In einer Anmei’kung Merzu (611^) rilumt 
er ein, dass „eine uralte Vorstellung vom Mond etwa als dem 
Behai ter oder Spender des vom Himmel kommenden Thau- 
segens resp. Gottertranks sehr wohl denkbar“ sei; er fragt: 
^sollte es eine indoiranische Nebenform dieser Vorstellung 
gegeben haben, nach welcher der Mond speziell der Sitz 
der in den Kiihen wohnenden Nahrungssubstanz (Amyta oft 
im Veda=Ghrta) ist“ und vergleicht ^diebekannten iranischen 
Vorstellungen von dem im Monde weilenden „ Samen des 
Stieres" mit BV. I, 84, 16“ . 0. kommt hier schon meiner 
eigenen Auffassung sehr nahe. I, S. 359 ® habe ich gesagt : 
„Bei der Bezeichnung des Mondes als retodha ist zu beachten, 
dass er im Avesta gaodthra „Stiersamen enthaltend“ heisst. 
. . . Demnach wird die im Bundahisch aufbewahrte Sage, 
dass beim Tode des Stieres dessen Same im Mond bewahrt 
wird und aus diesem Samen verschiedene Arten der Tiere 
hervorgehen, teilweis auf einer alten Grundlage beruhen. . 
(auch S. 520). Mir scheint deutlich, dass Oldenberg, der 
sonst gewohnt ist, Probleme tiefer und viel klarer durch- 
zufiihren, sich hier nicht hat entschliessen kdnnen, mit der 
alten Auffassung und ihren Inconsequenzen endgiltig zu 
brechen. Es ware doch seltsam, dass in einer dem Veda 
vorausliegenden Zeit der Soma als Sitz des Ambrosia, als 
Lichtwesen betrachtet worden, derselbe Gedanke in spaterer 
Zeit aufgelebt und zum Gemeingut geworden sein soli und 
Soma gerade fur die Sanger des BV., obwohl sie sagen, dass 
Soma vom Himmel herabschaue, mit Pferden fahre, am 
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Himmel mit der Sonne laufe u. a. — kein Mondgott, sondern 
nur der Gott der Pflanze und des Trankes gewesen sei. 

An die Stelle meiner Ansicht setzt 0. selbst (602. 3) 
eine Entwicklungsreilie von flinf Momenten, aus denen — 
nacli seiner Meinung — „alle diese Beziehungen des Soma 
auf Himmel, Liclit, Sonne vollig hinreichend erkiart werden 
konnen“. Gegen den ersten Abscknitt, der von der „ver- 
mutlich indogermanisclien Vorstellnng von der himmlisclien 
Heimat des G6ttertrankes“ u. s. w. bandelt, streite icb nicbt, 
da icli mit einigen Eeserven beistimmen kann, ebensowenig 
gegen den zweiten, dass Soma Indra zu seinen Taten starke 
und daber Mittater dieser Taten sei; aucb bier kann icb 
von meinem Standpunkt aus beitreten. Die Differenz liegt 
im Folgenden ; 

„Die rotlioh liohte Farbe des Soma (arw^a habhru han) ISsst ilm 
als eiu Licbtwesen erscheinen. Wie die Bewegnng und das Gerausch 
seines Fliessens oder Tropfens der Phantasie des Dichters hinreicht, 
ihn als sclmelles Ross, als briilleuden Stier erscheinen zu lessen, 
koimte jene Farbe genilgen ihn der Sonne anzuahnlichen. Man be- 
denke, dass jedem Motiv, welches eine im Mittelpnnkt des Opfers 
stebende, fiir das gauze Denken der Rsi’s so hochbedeutsame Substanz 
wie den Soma dem Vorstellungskreise Ton Sonne und Lioht annSherte, 
an sich ein stark gesteigertes Gewicht zukommen musste“. 

0. bleibt uns den Beweis fiir den ersten Satz scbuldig 
und gleitet aucb weiter (S. 604) mit den Worten ^ist der 
Soma eiumal dazu gelangt, als Kampe des Lichtes angeseben 
zu werden“ liber diesen wicbtigen tlbergang binweg. Wenn 
in den alteren Liedern des IX. Biicbes nur der gelbe Stengel 
Oder Saft gepriesen wiirde und erst in den jiingeren sein 
Glanz, sein Licht und seine kosmogonische Tatigkeit, dann 
allerdings batten wir ein Eecbt wie 0. zu scbliessen. Aber 
all diese Bigenscbaften liegen ja neben einander, nicbt nur 
in demselben Mapdala, sondern in demselben Lied; die 
Dicbter sprecben abwecbselnd bald vom bimmlischen, bald 
vom irdiscben Soma, und jener Satz O.’s scbeint mebr ira Hin- 
blick auf die alte Theorie ei’sonnen als in unsern Quellen 



begriindet. Icb kaim aucli den zweiteii Satz nicht als Moti- 
vierung’ ansehen. Ich babe meine Bedenken, ob die Be- 
wegung uud das Gerausch des Fliessens der Pbantasie des 
Dichters alleiu hinreicht, Soma als sclmelles Boss ii. s. w. er- 
scheinen zu lassen. Es heisst ja auob, dass der Konig ins 
Meer tauclie, in die StrSme, dass er Herr des Himmels und 
Konig der Strome sei. Soma’s Rosse werden erwabnt 
(IX, 86, 37; 88, 3, cf. vol. 1,312 IX, 63, 8. 9, vol. 1,466^); 
er scbirrt den siebenstrabligen Wagen an (VI, 44, 24); er 
lieisst jyotiratha, pavirafha, und das soli anf ilm ubertragen 
sein, well die Bewegung seines Fliessens oder Tropfens ilin 
als sclmelles Boss oder weil seine rotliche Farbe ibn als 
Licbtwesen erscheinen liess Oder aus Hbnlicben Griinden 
mehr? Nicbt nur im Veda, sondern aiicb im Avcsta (an 
dem die mystischen Spekulationen der Brahmapa’s dock 
sicber keinen Anteil baben), wo Soma als vereikrajan er- 
scbeint, als scbnelles Boss oder Beiter auf der Alburz, mit 
einem geknoteten, sternengescbmuckten Gurtel‘), den ibm 
Aburamazda gibt, wo er als ,scbbnster‘ der ganzen Welt 
vor Zaratbustra bintritt, — das alles die Entwicklung 
eines gelben Stengels oder Tropfens? Das ist dann keine 
Dicbterphantasie mebr, sondern eine Dngeheuerlichkeit ; es 
handelt sich nicht urn March en, sondern um Religion, 
nicht um einen einzelnen Dichter, sondern um ganze Gene- 
rationeu von Priestern, Sangern und ibren Glaubigen ; nicbt 
um Spielereien, sondern um Lieder, die ein Ritual begleiteu, 
das von Symbolismus voll ist und mit seinen Handlungen 
die Welt, Himmel und Erde wiederspiegeln oder beein- 
flussen will. 

. 0. findet „in der ganzen so unendlicb bauflg mit dem 
Soma sicb bescbaftigenden Litteratur des RV.“ „uirgends 
[ausser X, 85 etc.] eine klare Identiflkation des Soma mit 


’) Darmesteter (Zend-Av. I, 94 ft, note), den 0. gegen mich mit 
IBezug anf diesen Ansdruck anfiihrt, widerlegt meine Auffassung nicht. 



dem Monde, nirgends eine klare Hindeutung daraixf, class 
der Mond die Gotterspeise ist“ ( 610 ). 

„Icli greife eiii paar characteristische Stellen, denen sich ahn- 
liclie in Miebiger Zahi an die Seite stellen Hessen, berans urn zii 
veransclianlicben, wie die Dicbter des nennten Buches unter Haufungen 
von ■Vergleichniigen nixd Epitlieten aller Art gar niclit daran denken, 
die gerade fltr den Mond bezeichnenden und entscheidenden Vor- 
steiliingen zu l>ertibren. IX, 22, 1. 2: wie Wagen im Wettrennen, wie 
Winde, wie die Eegengtisse des Paijanya, wie wirbelnde Fiaminen. 
96, 20: wie ein scbon gescbmiickter Freier, wie ein wettrennendes 
Pferd, wie ehi Stier. 86, 29: du bist ein Meer, dir gebbren die fnnf 
Weltgegenden; du bewegst dicb tiber Himinel und Erde, dein sind 
die Licbter, die Sonne. 96,6: der Brabinan der G-btter, der Pfad- 
finder der Weisen, der Esi der Priester, der Biiffel unter den Tbieren, 
der Adler unter den Eaubvbgeln, die Axt der Waider. Und dergl. 
inebr in infinitum, 1st bei Stellen dieser Art die Abwesenbeit aller 
nicbt ganz iinsicberen Anspielungen auf den Mond nicht bezeiclinend?“ 

Ich will nicbt fragen, welche Bezeicbnung des Mondes 
denn man nocb wablen sollte, wenn einmal die Vorstellung 
von dem nektarhaltendeu Monde gerade an dem Worte soma 
zum Ausdruck gekommen war. Die Lieder sind ja rituell 
und das Eitual duldet im Allgemeinen keine derartige Syno- 
nymik, dass man beliebig etwa candramas an Stelle von 
soma setzen kSnnte ; Soma ist darin ein unauswecbselbarer 
von indoiraniscber Zeit uberkommener Begriff. Was versteht 
deim aber 0. unter ganz sicberen Anspielungen auf den 
Mond und den ^gerade fur den Mond bezeicbiienden und 
entsebeidenden Vorstellungen?" Der EV. gibt, wenn man 
nur an das selten vorkommende Wort candramas sicb halt, 
wenig Auskunft. Ibn interessiert er eben nur, insofern er 
Soma enthalt, oder als Brahmapaspati. Befragt man die 
spatere Zeit, so zeigt sich, dass der Mond vor allem dort 
als Speise der Gdtter gilt und die Mehrzahl seiner Namen 
gerade seine Nektarnatur betont (I, 290), dass er ferner in 
naher Beziehung zum Wasser steht, — sein Wagen ent- 
stammt dem Sehoosse der Wasser, seine Nektarstrahlen be- 
stehen ans Wasseratomen — ; naturlich ist er aucb ein Be- 
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zwinger der Fiiisternis^). Diese drei Haupteigenschaften 
aber sind, wie der erste Band reichlich. belegt Ixat, gerade 
auch die, welclie an Soma in den vediscben Liedeni zum 
Ausdruck kommen. Es ist dock geniigend zu sagen, dass 
er mit „bunten Strablen wandelt, die Finsternis vertreibend" 
Oder ahelles Licht schafft“ und ^die schwarze Finsternis 
vertreibt® (1,311); es scheint mir demgegenuber ganz un- 
erbeblich, dass er iiur ein- oder zweimal (IX, 99, 2 ; 97, 9) 
verbis expressis in Beziehung zur Nacht gesetzt wird; nicht 
die Beziehungen zur Nacht sind es, die an dein Namen soma 
haften und seine Stellung im Eitual entscheiden, sondern 
die znm G-ottertrank. Ich habe schon an anderer Stelle 
gesagt, dass nicht an ein und deroselben Gotternamen alle 
Eigenschaften, die man an ein und derselben Naturerscheinung 
beobachtet, zum Ausdruck kommen; sondern dass jede ihrer 
Lebensausseruugen zum Ausgangspunkt einer besonderen 
Gottheit werden kann. Natiirlich enthalten nicht alle Verse 
,sichere‘ Anspielungen auf die Natur des Mondes (von den 
bei Old. oben citierten Versen kamen nur 86, 29 ; 96, 6 in 
Betracht), aber es kommt auf den gesamten Inhalt des 
IX. Buches an; seine Lieder strahlen ans vom Kultus, und 
in dessen Mittelpunkt steht der Mond und sein irdisehes 
Substitut, die Pflanze. 

Ich wende mich zum Einzelnen. 0. fragt (605) : „Woher 
nimmt H. das Recht, roeayan nicah IX, 49, 5 zu iibersetzen : 
„er liess die Sterne scheinen (310)“. Will 0. iibersetzen 
„Liehter“? Was fiir Lichter? Say. paraphrasiert zwar 
hier und ahnlich IX, 9, 8 atrMya diptih . . roeayan. Gewiss 
wird auch von Soma’s eigenem Glanz gesprochen (z. B. IX, 
65, 27 Oder im Plur. IX, 96, 24); das Verbum in IX, 49, 5 
ist aber Parasm., nicht Atm., und wenn wir das Parasm. 
Cans, von rue verfolgen, so sehen wk, dass es sich nicht 


’) Man sehe auch die Beschreibnng des Mondes im jainistischen 
Kalpasutra (Jacobi § 38), 
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auf Soma’s eigenen Glanz, sondern auf audere Objekte be- 
zielit, wir also ,, semen eigenen Glanz leuchten lassend‘‘ 
niclit llbersetzen konnen. So heisst es IX, 28, 5: esd suryam 
arocayat pdvamdnoMc^^ / vigvd dhamdni vigvavit; 37, 4: 
sd tritdisyddhi sdnmi p. arocayat / jamihJiih suryam sahd //; 
63, 7. Das Yerbuffl ist bier fast Synonym von arohay 
(86,22; 107,7) Oder janay (42,1). Surya stebt nicbt immer 
allein, wir linden danebeii dass der Mond neben 

Sonne imd Sternen als Gescbopf feblt, ist ganz natlirlicb, 
da er selbst der Demiurge i^t ¥i\v jyotmsi stebt aucb rocand'^). 
In diesen Versen sind rocand (das aucb Piscbel, VSt. II, 128 
mit Gestini iibersetzt) imd jyoUnsi Synonyma, iind biervon 
dlirfte rucah in unsrer Stelle IX, 49, 5 (9, 8) nicbt zii trennen 
sein; icb wusste nicbt, was sonst unter den „Licbtern“ 
bier verstanden werden soil. 

jjAlmliclier Widersprucli^, falirt 0. fort, „liesse sicb gegen seine 
Bebandlung des Wortes indu, ebenso gegeii die des Wortes ahQii 
erlieben. Icb -vvable zur Exemplifikation zwei Terse, die das letzt- 
genannte Wort entbalten: 

IX, 67, 28: pra pydyasva pra syandasm 
soma mgvebhir angubMh 
devebhya uUamatp hamb / . . . 
und I, 91, 17: d pydyasm madiniama 
soma viQvehhir anguhMb 
hhava nab sugramstamab saMm vfdhe / 

Mit welcbem Eecht iibersetzt Hiil. in den beiden mitgeteilten 

Versen vigvehhir aiiguhhib „in alien Strablen^ und giebt ihnen damit 
die Beziebung auf den zunebmenden Mond? Wodurcb ist fiir aiign 
in der alteren Sprache die Bedeiitung „Strabk irgendwie bewiesen 
Oder aucb nur wabrscbeinlicb gemacbt . . Was giebt uns den Anlass, 
die einzige fur die alte Spraobe wirblicb gesicberte Bedentung des 


5) IX, 36, 3: sd no JyoUfisi puny a pdvamana vi rocaya; 86, 29: 
idm jyoUnsi pavamdna s4ryab; 91, 6: gd'tp nab ’k^etram um jy6tin§i 
soma jyon nab suryam drgdye ririlii //. 

*) IX, 42, 1: jandyan rocand dwo jandyann apsu suryam; 85,9: 
drurucad vi divo rocand Icavib* Man vgl. dazu I, 93, 5: yuvdm etdni 
dm rocandny agnig ca soma sdkratu adhattam. 

Hiliebrandt, Yediscbe Mytliologie. 11. 15 


Worts . . . m Zweifel zn zielien in einem Vers, der diirch das 
spandasva . . so deutlich aiif den ans den Sclidsslingen liervor- 
stromenden Somasaft Mnweist? . . . 

Ich gebe zu, dass das Qat. Br., worauf ich mich berufen 
hatte, an and fttr sich genommen nichts beweist. Aber es 
ist unbestritten, dass von Soma’s Strahlen (ragmi, hetu) an 
verschiedenen Stellen gesprochen wird. IX, 86, 5; vigva 
dMmani — prabhos fe saiah pdri yanti Tietdvah / vyanagth 
pavase; 6; uihaydtah pdv am anas y a ragmdyo dhruvdsya 
satdh pdri yanti Jcetavah — von dem sich lauternden, also 
doch auch vom fliessenden Soma gesagt, und dasselbe 
Vei’bnm pdri-eti, das vom Liehtstrabl sebr gut, von dom 
blossen Pflanzenstengel nicht verstandlich ist, wird 74, 2 in 
demselben Mapdala von angu gebraucht : 

divo yah shxmbho dhanmah svatatah 
d0rno adguh paryeti vigvatah { j *) 

Oder man vergleiche 

IX, 100, 8: mit IX, 15, 5: 

pdvamdna mdhi grdvas e§d rukmibhir lyate 

citrebhir yasi ragmibhih j vajt gubhrebhir adgubhih / 

Ich kann zwischen beiden Versen keine Verschiedenheit des 
Sprachgebrauchs entdecken und ragmibhih hier von utlgtibhih 
nicht unterscheiden. Allerdings steht in den streitigen Versen 
I, 91, 16 ff. ; IX, 67, 28 das Yerbum pya, das spater zu einem 
Terminus fiir das Apyayana der Pflanze geworden ist. Es 
ist nnr nicht sicher, dass die spater unter Apyayana be- 
kannte Handlung schon dem Eitual des EV. bekannt war 
(I, 194. 5). Wir wissen zwar, dass auch im EV. Soma mit 
Wasser angefeuchtet wird; aber wir wissen nicht, ob dies 
die Ceremonie des Apyayana bedeutet, und liber die Aus- 
fiihrung dieser Ceremonie sind die Yajiiika’s selbst ver- 
schiedener . Meinung, die einen erklaren sie nur als eine 
blosse Berhhrung, die andern als ein Besprengen mit Wasser; 


*) Cf. IX, 68, 6: ugSmtam afigmn pariydntam rginlyam. 
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es ist also Biclit ausgescMossen, dass sie nur einen sym- 
boliscliea Zweck hatte. pya kommt in unsrer SaijiMta 
liberliaupt nur siebenmal vor ; viermal in den liier zur Er- 
orterung stehenden Versen, einnml (X, 85, 5), wo es sicker 
Yom Anschwellen des Mondes gekraucht wird, die andern 
Stellen sind fiir unsern Zweck ohne Belang^). Es stelit 
also aus X, 86 zuniickst nur fest, dass a pya sicker sekon 
iin BV. vom Sckwellen des Mondes gebrauckt wird. Ist 
dieser Vers jiinger als die beiden andern, in denen 0. 
a pya auf das Sckwellen der Somasckossen bezieken will? 
I, 91 ist ja sekon von Rotk, der in Bezug auf Soma durch- 
aus andrer Meinung war als ich , weniger auf die Pflanze, 
als auf den Mond bezogen worden, und die ganze Hymne 
zeigt, dass sie aueh dem Gott Soma, nicht nur der Pflanze 
kuldigt. Nach A§v. V, 12, 15. 16 werden BV. I, 91, 16 — 18®) 
allerdings zum Apyayana verwendet ; v. 16. 18 kommen aber 
nickt nur hier vor, sondern auek V, 6, 27 beim Camasapyayana, 
wo von „Sckossen“ iibex'haupt keine Bede ist, und bei dem 
1. der Patnisaipyaja’s (1,10,5), wo Soma als Gott auftritt und 
Opfergaben empfangt. Ist nun gerade die ersterwahnte Ver- 
wendung der Verse beim Somapyayana die alteste? Gar keine 
Verwendung bei unserem Bitual scheint, so weit ich seken 
kann, IX, 67, 28 zu finden, das spricht also mindestens nicht 
fiir seine von Old. angenommene Beziehung auf die sp&tere 
Ceremonie. (^ankk. braucht jene Verse ebenso wie A^v.®). 
Der bei ikm V, 8, 4 u. a. vorkommende Vers angur angus te, 
auf den Old. verweist, fiikrt uns aus dem BV. in den YV. 
(VS. IV, 1; TS. I, 2, 11), also durckaus in die Umgebung 
des spateren Eituals, in dem das Apyayana seine Stellnng 


’) I, 83, 12 : d pyayaniam usriya liavyasMah; X, 18, 2. 

*) V. 16 : d pyayasm sdm etu te / 

17 : d pydyasva madintama / 

18: sdf}i te pdydiisi / 

Man kami v, 16 und 17 unmSgiich you einander dem Inhalt nach trennen. 
s) 1,15,4; VII, 5, 17 ff.: 15,4. 
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liat; ich habe gar keine Veranlassung den Vers zu beaii- 
standen; denn dem Bitual ist die Identifikation von Mond 
imd Pflanze ja gelauflg. Den bei Qankb. aber unmittelbar 
folgenden Vers yam Mitya angum apyayanti (mit dem man 
tibrigens nieht mebr Soma, sondern seine Brust beriilirt 
V, 8, 4) verwendet TS. II, 3, 5, 8 ; 4, 14, 1 bei einem am 
Papayak§ma Erkrankten ^). 0. ieugnet keineswegs „die Mog- 
lichkeit, dass der Vers®) fiir diese Verwendung abgefasst 
ist; man beacbte, dass er nicbt aus dem BV. stammt“. Wie 
will er begriinden, dass gerade im BV. die Verse mit a pya 
fill’ dasApyayana abgefasst sind, wenn a pya als Terminus vom 
Monde ira BV- gebrauclit wird ((lurch BV. X, 85, 5 ist es 
sicher) und das Apyayana der Pflanze im BV. sehr unsicher 
ist (I, 194.195). Warum soil, wenn einmal dort vom Monde 
a py ay ase gesagt ist, nicht ein andres Mai a pyayasva ge- 
braucht werden, da, wie sich oben zeigte, angu sehr wohl 
,Strahl‘ bedeuten kann? Der Vers BV. X, 85, 5 ist ja doch 
nicht erweislich junger als die des YV., und wenn man I, 91, 
16 ff.; IX, 67, 28 nicht von denen des YV. trennen will, so 
wird aueh X, 85, 5 nicht losgelost werden diirfen. Sie ge- 
horen alle zusamraen. Aber ich raume ein, dass ihre Be- 
ziehung auf das wirkliche Apyayana hier ebenso gut wie die 
mystische Bedeutung mbglich ist. Eine strenge Scheidung 
ist ja angesichts der Tendenz des Opfers iiberhaupt un- 
mbglich. 

„ Welter exemplifiziere ich — sagt Oldenherg S. 604 [es geht den 
ErOrterungen ilber aftfW voraus] — meine Differenz von H. an IX, 70, 7 
(,die gelben Horner wetzeEd“), ,wo (rfige Jiariifi gar niohts anderes 
als ,die gelben Mondhorner' sein kOnnen* (S. 339 A. 1). Gewiss fiir sich 
allein betrachtet verftthreriseh , aber ebenso gewiss, wenn in alle Zu- 
sammenhSnge eingereiht, ganz unsicher. Soma, der machtig sturmische 


*) Als Yajyavers. Die Pnronuvakya dazn ist navonavo Vhavati 
HV. X, 85, 19 ! Welches ist nun die urspriingliche Verwendung von jenem, 
die bei Qahkh. oder die in der TS.? 

^ yam SMbyS, etc. 
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Gott, ist eiii Stier •wie lndra, wie Agni, wieEudra, ■wieVisiju, wie die 
Mariits, wie andere GStter. Auch eben in dem in Rede stehenden 
4 Verse ist von Soma als Stier die Rede. . . . Es wird gesagt, dass 
der fnroiitbare Stier mit Macbt briillt: ein beim Monde meines Wissens 
nicbt zu beobachtendes Pbanomen *). Derselbe Stier wetzt nun auch 
seine Horner : so wetzt der Stier Agni, der Stier Indra seine HBrner 
. . . Warum sollte es der Stier Soma nicbt thun. Und welehe andre 
Farbe sollten seine HBrner haben, als die Farbe ban, die stebend 
dem Soma beigelegt wird . 

Es konnte sein, dass der Vergleicli mit einem Stier aucE 
zu den „l)eideii HSrnerii* Soma’s Veranlassung gegeben hat, 
obwohl dann die Bezeichnung ,gelb‘ den Eindruck eines in 
der spateren Pogsie nicht erlaubten Imkika virodha macht, 
anderwarts im BY. haben die ^rnga’s diese Bezeichnung 
nicht. Aber eins wird einzuwenden sein. Wenn der Stier 
Agni, der Stier Indra u. a. seine Horner wetzt, so wird der 
Stier Soma, der dasselbe tut, wohl nicht eine gottliche Pflanze 
Oder Trank, sondern ein ebenso wie jene aus einer Natur- 
kraft hervorgegangener Gott an diesen Stellen sein. Alle 
Namen, die 0. hier anfiihrt, sind Pei’soniflkationen von Natur- 
machten, wie 0. flir alle, mit Ausnahme Vi^nu’s, selbst an- 
nimmt. Es ist fur die urspriingliche Bedeutung Soma’s 
nicht unwesentlich , dass er auch in diosem Punkte sich in 
dieser Gesellschaft beflndet. Mein Schluss lautet, wenn ich 
diese Mriwi gr'iige „iu alle Znsammenhange “ einreihe (ich 
raeine die Linien, welehe vom klassischen Sanskrit bis in 
das X. Buch des BY. fiihren), dem O.’sehen gerade entgegen- 
gesetzt. 

Ich bin ausftthrlich auf die wesentliehsten Einwendungen 
O.’s eingegangen, weil sie, wie ich sehe, auch von andern 
Gelehrten angenommen worden sind. Wenn ich die gegen 
meine Auffassung geltend gemachten Griinde naher betrachte, 
so bleibt von ihnen Principielles nicht iibrig und ich kann 
einzelne Yerbesserungen, zu denen die Kritik gefiihrt hat, 


*) Of. oben Seite 4. 


dankbar verzeiclmen. Was ick gegen O.’s Kritik meiiies 
Brhaspati einzuwenden hake, wird meine oben gegebene Dar- 
legiing Nara^ansa’s zeigen. 0. hat den ersten der 12 Pimkte 
vorgenommen^), die ich zu Gunsten meiner Ansicbt vor- 
bi’achte; ich hatte gesagt, dass nicht jeder der von mir au- 
gefiihrten Griinde zwiiigend ist ; aber sie stiitzen sich gegen- 
seitig und gehen den an Soma entwickelten Anschauungen 
Indiens fiber den Mond so parallel, dass ich keine Veran- 
lassung habe, meine Gleichsetzung von Brhaspati als einer 
Agniform des Mondes aufzugeben. Wir dfirfen nur nicht 
fibersehen, dass Soma und Brhaspati nicht genau dieselbe 
Seite des Mondes reflektieren, sondern nur „die Conception 
beider vom Monde ihren Ausgang genommen hat“ (I, 409. 
419); Soma ist = Mond, Byhaspati ist = Mond, in der 
Mythologie folgt nun aber hieraus nicht, dass auch Soma 
genau gleich Byhaspati ist (cf. oben II, 14). Vielmehr kfinnen 
ausser den Eigenschaften, welche sie gemeinsam besitzen, 
der einen Oder andem Gottheit noch besondere Attribute zu 
eigen sein. 

Ich habe hier schon einiges von dem, was ich auch 
Foy und Hopkins zu erwidern habe, vorausgenommen ; ich 
will nicht mit gleicher Ausftihrlichkeit auf die Kritiken 
beider Forscher eingehen und mich darauf beschranken einige 
Punkte hervorzuheben. Foy bin ich besonders dankbar fur 
die freundliche Art, mit der er meiner Arbeit gegenfibersteht 
und meiner Untersuchung fiber die Papi’s und die Wohn- 
sitze der Somapresser gedacht hat. Ich erkenne gern an, 
dass seine Ausstellungen in verschiedenen Punkten berechtigt 
sind; hier wird es genfigen nur auf die Hauptsaehe, die 


ZDM0. XLIX, 174 A. Oldenberg hat hier und auch anderwarts 
gegen meine Methode Stellung genommen. Ich ware darauf nicht ohne 
Antwort. Methodologische Streitigkeiten gleichen aber den dogmatischen ; 
sie treiben die Sache, der sie dienen sollen, auf einen unfruchtbaren Strand. 
Ich beschranke mich damm auf das, was ich defensiv oben S. Iff. ge- 
sagt habe. 
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iins trennt, einzugelien uiid die erste Seite seiner gegen 
meine Mondtlieorie gerichteten Ausfiihrung (S. 25, unten, 
bis 26) durchzusprechen. 

„Icli liabe aucb nicht eine Stelle in den FamilienMchern ge- 
funden, die ffir H. nnwiderlegliob sprSche, und nnr eine im IX. Buche 
f (97, 9 d), die fiir ihn sprecben konnte; da aber die Hymnen des IX. 

( Maijdala der Zeit nach dem I. nnd X. z. T. sehr nahe bzw. gleicb stehen 

! itiid in diesen Bitchern (namentlich im X.) sohon ISngst die teilweise 

Gleicbvmg Soma = Moiid (wozu H, noch einige neue Belege beibringt) 

, erkannt war, so ist diese eine Stelle fiir H.’s Ansicht nicbt zn ver- 

werten. . . Mir scbeint, H. bat sicb selbst dadnrcb getausobt, dass er 
die angeblicb fiir die Mondnatar Somas beweisenden Stellen ausser 
dem Znsammenbange betracbtet bat. Schon dadnrcb Mlt ein grosserer 
Teil derselben". 

Aus dem IX. Mapdala kommen die Hauptzeugen meiner 
Ansicht und nicht aus einzelnen losgelosten Stellen, sondern 
aus seiner Gesamtanschauung. Foy gibt hier zu, dass auch 
fiir das I. Mapdala die Gleichung Soma als Mond be- 
rechtigt sei, was 0. selbst fiir Verse, die schon vor mir dem 
Monde zugewiesen waren, bestreitet. Das ist immerhin von 
Belang, weil wir dann von zwei Punkten die andern Bucher 
beobachten und beurteilen k5nnen. Wir haben in den 
Famlienbiichern verschwindend wenig Lieder, die Soma oder 
Indu besonders gewidmet sind und zwar darum so wenig, 

I weil die seinem Kult dienenden Hymnen verschiedener 

Familien im IX. zu einem besonderen Sainhita vereinigt 
sind. Wollten wir diese insgesamt fiir jiinger als die 
i Familienbiicher erklaren, wozu ieh keinen Grund sehe, so 

^ kamen wir leicht dahin, den ausgebildeten Somakult iiber- 

haupt erst der jiingeren Zeit zuzuschreiben, was unmoglich 
ist. Ich habe wie bei Oldenberg., so auch bei Foy den 
Bindruck, dass die Ansicht, Soma sei nur eine mit den un- 
verstandlichsten Attributen umkleidete Pflanze (Trank), end- 
giltig bewiesen sei und jede andere Auffassung der Verse 
von vornherein darum unrichtig sei; sie kommen auf diese 
Weise dazu, den einzelnen Vers fortzudeuten. Was soil 
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schliesslich von dem Monde, insofern er als Nektarbelialter 
der Gotter und Manen weithin lenelitet, ausgesagt werden? 
„Er welirt das Dunkel ab“ ; Oldenberg lilsst es nicbt gelten 
(und allein ftir sich genoxumen reicbt es ja auch nicht 
aus). Oder „er besteigt den Wagen der Sonne“: 0. meint 
(611 in anderem Zusammenbange) „aus den Ausdriicken, 
welcbe der RV. braucht, ware es leicht, einen in der Vor- 
stellung der Jlsfs stark hervortretenden mystiseben Zu- 
sammenhang mit der Sonne zu erweisen [warum einen 
mystiseben und nicbt ganz natiirlicben?]; gegeniiber dem 
Zusammenbang mit dem Monde miisste die Liedverfasser 
das Bediirfniss nacb einem eigentbilmlicben Versteckspielen 
regiert baben, welches uns nirgends gestattet auf ein nicbt 
ganz unbestimmtes Zeugniss die Hand zu legen“. [Da ihnen 
die Voraussetzung Soma = Mond gelaufig war, kann ein 
Versteckspielen nicbt in Frage kommen.] Es wird von 
jZwei gelben Hornern" gesprochen ; 0. verweist auf andere 
Gbtter, die als Stiere gedacht aucb Horner baben, und die 
Bezeichnung ,gelb‘ komme von der Soma eigenen Farbe. 
Oder wenn icb VI, 39, 3 (von Indu) : knam Tcetum adadhur 
nu dd ahnani gueijanmana usdsag caMra berbeiziebe (313) 
und dazu (abgeseben von IX, 86, 45 (305); agrego rdjdpyas 
tavisgate vimdno ahnam hTiuvaneyv drpitah von Soma) X, 85, 19 
vergleiche; ndvonaw Vhavati jdyamano ^hnam Tcetiir usdsoim 
ety dgram (von Candramas), so nennt Foy (26) den Vergleich 
jtrtlgeriscb ; er zeigt hSebstens, dass der Dichter aucb bier 
mit altem Phrasenmateriale wirtschaftet, wie so haufig, doch 
ihm einen andern spatern Sinn unterlegt“. Icb glaube, dass 
sich jede Ausserung mit Bezug auf Vata, Surya in derselben 
Weise verfluebtigen liesse. Was gibt uns denn eigentlich 
das Eecht, einen Vers wie IX, 27, 5 : 

e?d sdryepa hdsate pdvaniano ddhi dydvi 
pavitre matsaro mddak // 
von X, 85, 18: purv&pardin carato maydyaitau 

gigU hrilantau pdri ycito adhvardm, 


ill dem jedermaiiii Sonne imd Mond erkennt, zu treiiiien? 
Oder IX, 86, 43 den sindhor ucchvase patdyantam tiles an am 
pagtim, Oder den Konig der Stronie, dessen Satzung die 
Wasser folgen (ib. 82, 6; 86, 33 ii. s.), der baaren Theorie 
znLiebe, auf einen Tropfen oder Pflanzenstengel zu bezielien? 

jjAudere scheinbar selir beweisende Stellen — fahrt Foy fort — 
wie IX, 75, 1 *der hohen Sonne Wagen hat er, der hobe, bestiegen, 
den Itberall hingewandten 'vveitansschauend* ; V, 47, 3 ; IX, 95, 9 [?] 

n. s. w. liessen sich nnr erldaren, wemi die Lieder ii\ der Nacht vor- 
getragen wiirden, wo der Mond tatsachlich lenchtet; aber das will 
docli H. nicht annelimen?“ 

Die Neu- iind Vollmondsopfer beginnen am Morgen, 
nicht genau zur Zeit der Conjunktion oder Opposition, es 
ware also an sich moglich, dass aiieh die Somalieder nicht 
unmittelbar an den Eintritt des Neu- nnd Vollmonds an- 
schlossen, der ja nur die von der Natur gegebene ungefahre 
Zeitbestimmung fiir die Feste ist; man konnte doch am 
Morgen nach Eintritt des Nemnonds noch sagen: ,er habe 
den Wagen der Sonne bestiegen* u. s. w. Aber wir wissen ja, 
dass manclie grosse Soinafeste wirklich in der Nacht statt- 
fanden. Dem E.V. selbst ist der Atiratra bekannt, der Indra 
gewidmet ist und in nnserm Eitual den „ character of a 
regular nocturnal carousal* hat mit Sang und Trank. Wir 
durfen also als sicher annehmen, dass viele Lieder auch des 
EV. bei dem nachtlichen Pest ihre Stelle batten. Warum 
sollte man ein Neu- oder Vollmondsfest nicht in der Nacht 
begehen, besonders im Siiden? 

Ich Ubergehe zwei allgeraeinere Satze und eine Be- 
merkung zu 8. 288, die das Grundsatzliche nicht beriihrt. 

,S. 305 : ‘ am Beginne der Tage' macht sich Soma wahrnehmbar 
(IX, 86, 42)>), weil er dann gepresst und gekeltert wird, vgl. agra 
Ksasam X, 45, 5 von Agni; 'er wandelt, die beiden GesehleoMer (der 
Menschen und GStter) verbindend, zwischen (ihnen hin und her) 

*) SO dgre dhnmn licirir hargatd inddali — pTCt eetcisd cetayate cinu 
dyuhhil^ — . 
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wie Agni, als Opfergabe. Der Vergleieh tou X, 85, 19 ist also ein 
Trugschluss®. 

Den Vergleich init X. 85, 19 dhnam ketur tisdsdm ety 
dgrum lasst F. fur unsern Vers nicht gelten. Wie erklart 
er aber IX, 71, 7; reWio nd purvtr u§dso vi rdjati; 75,3: 
trprisihd, usdso Vi rdjati; 4: prarocdyan rodasl mdtdra gucih; 
83,3: drurucad usdsah prgnir agriyah; 86, 19: somo dhnah 
prataritogdso divdh — alles mit Pflanze Oder Trank? 

Auch mit der weiteren Fassung des Verses bin icb 
nicbt einverstanden. Es muss durchaus nicht „die Opfer- 
gabe" sein. dva jdnd bezieht sich (s. oben II, p. 106 
bier eher auf Deva’s und Pitaras als auf Gotten uud 
Menschen und antdr lyate wird I, 35, 9 ; 160, 1 von Savitf 
resp. der Sonne, sonst von Agni gebraueht, nicht von Opfer- 
gaben. 

,* Ordner der Tage* heisst Soma IX, 86, 46 als kosmogonische 
Macht“. 

Entwickelt sich zur ,kosraogonischen Macht' nicht der 
Mond, der ja auch naeh indischer Anschauung Tag und 
Monat, ordnet, besser als eine Pflanze resp. Ti’ank? 

g . . . dimspTQ V. 14 und sonst von Soma bzw. seinem Gewand 
gesagt ist ebenso gebraueht tvie vom Opfer, z. B. II, 41, 20; anta- 
rik^apra heisst ‘ die Luft dnrchfahrend, durcli die Luft dringend“ und 
zwar ist hiermit wohl seine Opferwanderung in den Himmel zu den 
GSttem gemeint. nabhasa ist durch IX, 71, 1. 83, 5 u. s, w. zu ei- 
klaren und zwar als Wasserzusatz zu Soma. Derartige Parallelstellen 
miissen auch berucksichtigt werdenl* 

divisprg wird allerdings vom Opfer, das man ,ausspannt‘, 
gesagt. Dass es aber mit Bezug auf den geopferten und 
zura Himmel gehenden Soma gesagt sein soli, macht gerade 
die Ausdrucksweise des ganzen Verses unwahrscheinlich, 
man beachte seine einzelnen Wendungen drapim vdsano yajato 
divisprgam^) antariksaprd bhuvanegv drpitah / und vgl. dazu 
etwa IX, 100, 9 : 


') Es ware dock aueh seltsam, von einer zum Himmel gehenden 
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tvani dydni ca mahivrata 
prthivfm cdti jahhrise 
prdti drapini amuncathaJh — ; 

vorlier gelien diesem letzten 'Verse, wie niclit zu ilberselien 
ist, die Worte eitrSbhir ydsi ragmibhih — tammisi jigJinase, 
alles sell!’ verstaudlicli vom Mond, unyerstandlich von Trank 
und Pflanze. 

? antarilcsapra ist sonst ein Beiwort von Gottern (Savitr, 

Iiidra, auch Urvagi), niclit von Opfergaben. Man vergleiclie 
IX, 68, 4 ; 63, 8 ; 65, 16 ; er durchlauft rocand dwcih (37, 3) ; 
divam vi dhavaii tiro rajansi dhctraya (3, 7), auf des Himmels 
Eiicken breiten sieh seine Strablen aus (I, 308), er siebt 
lierab vom Himmel als himmlischer Vogel (IX, 71, 9; 38, 5), 
er macht ein Zeichen vom Himmel (I, 327) u. s. w. ^) — auch 
hier Pflanze und Trank? 

ndbhas heisst sonst auch Wasser; hier aber ist gesagt: 
svar jajndno nabhasdhhy dloramlt. Was soil hier aber bei 
dem, der im Lichtreich geboren herbeikam, der „Wasser- 
zusatz“? nabhasd bezeichnet an dieser Stelle den Weg 
antarik^e^a: divas pari, tiro rajaHsi braclite ihn ja auch der 
Vogel. 

„S, 309 A. 1. Warnm ist das eine Atige IX, 9, 4 nicht die Sonne, 
die dnrch das Opfer neu getoren wird?“ 

Sonne und Mond heissen beide dk§% (I, 459). Wenn 
IX, 9 ein Surya-, nicht ein Somalied ware, kOnnte man auch 
an die Sonne denken. Nun wird aber in dieser Hymne v. 4 
von den StrSmen gesprochen, y& 4kam dksi vavrdhuli und 
V. 4 wieder von StrSmen, die yuvdnam d dadhuh j indum; 
i V. 3 heisst es sunur nidtard arocayat — wir werden also, 

I da nirgends von der Sonne, wohl aber vom jungen Mond 

i 

: 

j Opfergabe zu sageu ,die verehrungswiirdige lege ein zum Himmel reichen- 

I des Kleid an‘. 

‘) Cf. auch IX, 65, 27 : pdmmUnd divas pdory antdriJcgad asrhata j, 

Y 
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gesprocken ist, mit «7csi bei dem jungeii Soma (ludu) zu 
bleiben liaben. 

jIX, 17,6 ist zu trtersetzen : 'Durch die dvei Liohtraume, o Soma., 
sti-ahlst du gleichsam (wie die Sonne), zum Himmel steigeud“ '). Dies 
Ibezieht sich naturlicli auf den zur Speise geflossenen Somasaft“. 

S. strahlt nicht ,gle.ichsam‘, sondern wirklicb, er hat ja 
ketii’s, ra^mi’s (S. 226); er besteigt aucli den Himmel wirk- 
lich (IX, 36,6) ixnd fahrt darttber hin; und nd ist hiev 
keine Vergleichs-partikel, die ziemlich iiberfliissig ware und 
auf bhraj bezogen an falscher Stelle stiinde, sondern eine 
Verstarkung wie t'^®). — Warum „naturlich“ der Soma- 
saft? 

„S. 310; IX, 111, 3 ist piirvam anu pradigam mit Grassmann als 
'nach uralter Vorsohrift’ zn erklSren. Zu ratho setzt H. ein nicht 
originales ,sein‘ hinzu, wodurch er erst den fiir ihn passenden Sinn 
gewinnt; aber ratho ist Soma selbst. — S, 312: Der Wagen in 
VI, 44, 24 ist natttrlicb die Sonne“. 

Satz 1) kdnnte ich beistimmen ; nur hat der BY. prdetm, 
nicht pUrvam (ed. Benfey p. 1 36) ®) ; also so ganz siclier ist 
Grassmanns tjbersetzung nicht. Gar nicht beipflichten kann 
ich dem zweiten Satz. „Sein“ habe ich eingeschoben ; denn 
Soma hat ja Pferde, schirrt den Etaga an, wird also dock 
einen Wagen haben, er heisst auch rathitama, pavUraratha, 
pyotiraiha. Soil man also nicht von ,seinem‘ Wagen sprechen 
durfen ? Und wenn schon ratho Soma selbst ware ; soli vom 
Monde als Himmelskorper nicht gesagt werden konnen, was 
V, 63, 7 von Surya gilt? Dock eher als von Pflanze und 
Trank. Und in VI, 44, 24 schiebt Foy sogar sUryasya ein. 


dti trt soma rocanct rohan nd hhrdjase dimm /. 

*) Cf. jetzt zu meiner Ansicht ulber nd Delb ruck, Syntax 2, 540; 
Bezzeiiberger, BB. XXI, 306. 

*) TS. IV, 6,5 a liest in einem Agniyerse prdcim anu pradigani 
preJii vidvan. 



obwohl der Text uicMs Nalieres besagt^) und die Beziehung 
auf den Sonnenwagen nur moglich, aber nicht natiirlich ist. 

Ich wlirde gem auch die folgenden Seiten durcligelien ; 
aber meine Entgegnung ist umfangreicber geworden, als 
meine Leser and selbst die Gegner raeiner Ansiclit billigen 
werden. Icb will darum nur noch, in wenigen Worten, auf 
einige Bemerkungen Hopkins’ erwidern. 

Zwei Missverstandnisse mSge er mir gestatten von vorn- 
lierein abzuwebren. Icb babe VIII, 69, 8 — 10 nicht als „siiug 
to Soma!** (123) citiert, sondern als eines der wenigen popu- 
laren Lieder, die an „frohere Feiern* erinnern^). Es ist so 
selbstverstandlicb an Indra gericbtet (es ergibt sich aus v. 9 
und 10'’), dass gar nicht der Gedanke an eine andere Be- 
ziebiing kommen kann. Icb babe ferner nicht gesagt, dass 
Soma = Bybaspati sei („if soma be the same with Brhaspati, 
as thinks Hillebrandt" 119) und bitte diese Annabme H.’s durcb 
das Obeugesagte, sowie durcb I, 409 Z. 13—15; 419, 20 ff. 
zu berichtigen. Das ist darum wicbtig, weil wir nicht er- 
warten diirfeii, an jedem von beiden genau dieselben Epitheta 
entwickelt zu sehen ; es bleibt fttr die Schilderung der durcb 
einen jeden von ibnen zum Ausdruck gekommenen Nuance 
immer noch ein besonderer Spielraum tibrig, wie icb I, 419 
und II, 14 ausgesprocben babe. Es wird sich, wie ich dort 
bemerkte, bei weiterer Forscbung vielleicbt auch zeigen, dass 
jeden Gott ein bestimmter Kreis von Redewendungen und 
Vergleichen umgibt, den er aus der Werkstatte seiner 
Scbbpfer mitgebracbt bat (II, 118), abgesehen nattirlich von 
einer gewissen Freibeit des Dichters im gegebenen Augen- 
blick. So kann sehr wobl Byhaspati allein tridhdtugpiffa 


aydrii dydvaprthivi vi ^JcahMyat 
aydni rdtJiam ayunak saptdragmim / 
ayd7ji g6§u gacyd paJcvdm mtdh 
somo dadhara ddgayantram utsam I j 
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heissen, Soma triprsthd. Die Dmikellieit beider Ansdiiicke 
erschwert natllrlich die Auffindung des Grnndes der Be- 
nennuiig und man kiinnte nnr Vermutungen aussern. 

Niclit klar ist mir, was Hopkins 1. c. selbst als seine 
Meinung Aussert: 

„tlie identity is rather with Indra than with the moon, if one 
be content to give up brilliant theorizing, and simply follow the 
poets: ,The one that purifies himself yoked the sun’s swift steed 
OTer man that he might go through the atmosphere, and these ten 
steeds of the sun he yoked to go, saying Indra is the drop (indti)^. 

Ich weiss nicbt, ob ich H. bier ricbtig verstehe. Sollen 
die Verse IX, 63, 8 — 9; 5, 9, (in denen Indu Subjekt ist), 
nach ilim, irgend eine Identitat von Indra und Indn an- 
deuten, so dass Indra in den meisten Fallen sick selber 
trinken wiirde?! 

jWhen had ever the moon the power to start the sun? What 
part in the pantheon is played by the moon when it is called by its 
natural name (not by the priestly name, soma)? Is mas or candra- 
mas (moon) a power of strength, a great god". 

candramas (mas) ist im Wesentliclien ein Appellativiira 
geblieben. Es ist nicbt notig und es gescliieht auch niclit, 
dass dieselbe Verelirung, die man Zsvg zollt, anch ov^avog 
zugeteilt wird, oder dass Mars und bellum, Vesta und focus, 
Poseidon (was immer er ursprunglich bedeute) und {hdla-vta 
mytliologisch die gleiche Eolle spielen. candramas ist nie 
recht ein religidser Begriff geworden, und dennocli flnden 
wir selbst dieser Bezeicbnung einige Eigenschaften zuge- 
sproeben, die auch Soma zugescbrieben werden. So ist can- 
dramas aus dem ,Geist‘ geboren (X, 90, 13 ; VS. XXXI, 12 ; 
Soma ist Brabmdn, Kavi u. s. w.); er verteilt unter die 
Gotter ibren Anteil und verlangert das Leben (X, 85, 19) ; 
„in dem Hause Candramas’‘‘ kennt man den Namen der Kub 
des Tvaiptr (I, 84, 15): wenn man das seltene Vorkommen 
des VSTortes in Rechnung zieht, bedeutungsvoll genug. Und 
da fiir X, 85 auch Hopkins die Gleichung Soma = Mond 



niclit ablelmen wird, so wissen wir ja aus v. 2, dass „durcli 
den Mond die Aditya’s stark, die Erde gross ist“, Soma = 
Mond also dock immmerliin „a power of strength^ ist. Ick 
geke also nur einen Sckritt weiter und entferne die Grenz- 
sckeide zwiscken Map^ala IX und X. Wer mir darin nickt 
folgt, mnss annekmen, dass erst in der Zeitdifferenz zwiscken 
dem IX. und X. Buche das Wort mit dem Monde identiflziert 
worden ist und gerade kier quer durck den BV. die Linie 
liiuft, die die ganzo spatere Zeit von der alteren sckeidet. 
Oldenkerg selbst verlegt ja die „priesterlicke Einwirkung“ 
bis in die indoiraniscke Zeit kinein. 

liber die Epitketa Haoma’s ist auck Hopkins zurasck 
hinweggeglitten ; sie sind zwar nickt zahlreich, aber fur die 
gauze Frage von grosser Bedeutuug. Denn wenn er dort 
aurvat keisst, einen sterngesckmkckten , geknoteten Giirtel 
trkgt und seine Waffe sckwingt Oder als ein Jlingling vor 
Zaratku^tra kintritt, so reikt sick das leicht und organisck 
dem ganzen von mir gezeickneten Bilde Soma - Haoma’s 
ein. Und wenn auck das nock nickt reickt, so diirfen wir 
weiter fragen, warum denn das Eitual sick so feierlick ge- 
staltet , der Opferer sick weiken und fasten muss , Soma von 
. dem ,Gandkarva‘ gekauft und als K6nig auf den Opferplatz 
gefakren wird; es geniigt dock nickt zu sagen, dass es die 
wunderbare Mackt des Ti’ankes ist, die man feiern will; 
denn man mackt das vediscke Ritual damit zu einem Ritual 
des Rausckes und die mekr als kundert ikm gewidmeten 
Lieder zu einer Art von Delirium , und nickt nur das vediscke 
Eitual, sondern auck das des Avesta, der gleiche Ansckau- 
ungen zu erkennen gibt; und alle unsere Sutren mit alien 
ikren Sckulen waren im Grnnde dem absurdesten Diiige ge- 
widmet. Was haben sick diese alten Kavi’s nickt sckon 
alles gefallen lassen rniissen! Und wir sollen glauben, dass 
die Priester, die ein spirituoses GetrSink, den Saft einer 
Pflanze um seiner selbst willen zum WeltschOpfer erlioben 
kaben, Saft oder Pflanze am Himmel fahren lassen, uns 


soust Vei’Dimftiges zii sagen haben, class diese soujapresseudeii 
Kreise spaterhin die tatsachlicheu Trager der gauzeu alt- 
indiscben Kultiir gewesen sind. Es gelit liber das liinaus, 
was icli begreifen kanii, und ich bitte es inir zugute zu 
lialten, dass icli nacli wie vor glaube, dass man uur sub 
specie lunae die Pflanze presst, opfert uud geuiesst*) und 
die Worte scmiain many ate papivdn yut sampMsdnty osadhim 
nicbts anderes sind als der Ausdruck und Fortsetzung cines 
nralten Volksglaubens, der im Monde die Speise fiir Gutter 
und Manen siebt und dem Menschen durch die lierabgebracbte 
Pflanze daran in feierlicben Opfern Anteil gewalirt. Der 
Gedanke war im ErlSsclien und nur im Ritual nock aufbe- 
wahrt. Der Plulosopb, welcber X, 85, 3 gedicbtet bat, weiss 
es scbon anders; er weist in diesen Volksglauben, den aucli 
Sayapa niclit mehr kennt, zuriick und hat dock nicht ver- 
mocht dieses Glaubens Herr zu werden, der vor ihm das 
Ritual geschaffen und durchflutet hat. Das Somaopfer, von 
dem die ygvedischen Lieder des IX. Buches ausstrahlen, fellt 
in das Gebiet der ,sympathischen Zauber', wie es die Sonn- 
wend- und andere Gebrauche tun (p. 217). Aus der Macht 
der Damonen ist der Nektar des Mondes den GOttern zur 
Friihlingszeit wieder gewonnen und er fliesst iliueu symbolisch 
im Opferfest. Nicht auf priestei’lichem Mystieismus, sondern 
auf volkstiimlichem Grunde beruht also die Anschauung der 
vedischen Lieder und der rituelle Brauch. 



Ill vol. I, S. 14 ff. hatte icli auf BV. 111,53, 14 als einen der wenigeii 
Verse, die eine nahere Angabe iiber die Somapflanze entbalteii, Wert gelegt. 
hivii te Tcr^vanti MJcafe^u gdvo 
ndgtraip duhre nd tapanti gharmdm / 
d no hliara prdmagandasya mdo 
naicagahharji maghavan randhayd naji jj 
„Was sollen dir, o Indra, die Mhe bei den Kikatas? Nicbt melken 
ja diese dir Milcb nocb kocben sie den Gharma. Bringe nns her des 
Pramaganda Habe. Was sie von dem (Strauch) mit niedrigen Zweigen 
besitzen, iibergib nns“. 

Gegen meine Antfassnng des Verses und insbesondere des Wortes 
naicdgakM hat Bohtlingk Widerspruch erhoben nnd seinen mir ausge- 
sprochenen Bedenken in den Sitzungsberichten der K. Sachs, Ges. der W, 
(Sitzung vom 12. Dec. 1891) ausfubrlichen Ansdruck verliehen. Es ist mir 
niclit mogiich, den Griinden unsers verehrten Meisters zuzustimmen. 

Zwei Einzelheiten bitte ich in Bohtlingks Anfsatz zuerst berichtigen 
zu dhrfen: ein Missverstandnis meiner Paraphrase des fraglichen Verses 
(„was sollen dir die Ktihe bei den Kikatas, die dir keinen Miichtrank 
bereiten nnd keinen Pravargya — gib sie lieber nns*), in der nicht, wie 
B. bei mir annimmt, die Khhe, sondern die Kikatas Snbjekt des Eelativ- 
satzes sein sollen — ich hatte sonst nmstellend sagen miissen ,bei den 
Kikatas die Kiihe^ — ; ferner den Tadel, dass ich ans Unachtsamkeit bei 
der Ubersetzung der zwei ersten Pada einen Fehler begangen habe. Denn 
die “Ubersetzung des med. duhre dnrch das Aktivnm, welche B. wohl 
meint, ist mit Vorbedacht nnd im Hinblick anf andere Vedastellen ge- 
schehen. Wir linden den gleichen Sprachgebranch z. B. RV. IX, 54, 1 
duduhre — pay ah sahasrasdm T$im; AV. X, 10,32 somam endm ilce duhre^ 
nnd in nnserem Verse wird der aktivische Sinn dnrch den Parallelismns 
Hillebrandt, Vedische Myfchologie. II 16 
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des Giiedes mit nd tqpanti gharmdm erfordert, welclies sieli nur auf die 
Meusclien, niclit auf die £ulie beziehen kann. tap gliannam ist scbon im 

wie V, 30, 15; YII, 70, 2; YIII, 78 (89), 7 zeigeu, eiii rituelier Ter- 
minus, den Grassmanns tibersetzuug verwiscbt bat. nd tapanti beziebt 
sicb also auf die Kikatas und ebeuso das tapanti paraliele dulire. Ber 
Singer hatte gar keinen Grund, die ja von ibm begebrten Kiibe selbst zu 
tadeln, wie gescbeben wiirde, wenn gdml^ das Subjekt des 2. Stollens 
wS.re; die Ubeltater sind die Kikata’s, die von Indra’s Gabe keinen 
ricbtigen Gebraucb macben und in Selbstsucbt India keinen Milcb trank 
spenden. 

Icb konime jetzt zu der Bedeutung von naieagahlid, Gegen die 
tlbersetzung „Gesindel, Mann von niederem Stamm“ babe icb micb aus- 
gesprocben, weil gdkJici im JIY. nur einen wirkliclien Zweig Oder Ast be- 
deutet und seine Bedeutung ,Sippe‘ nocb nicbt vediseber Spracbgebraucb 
ist* Die Ausnabme ddgagakha ,,zebnfingerig“ beweist dariim nicbts da- 
gegen, weil der Yergleicb der , Finger^ mit ,Zweigen‘ nocb innerbalb der 
realistiscben Anscbauung des Yeda bleibt; wie aucb umgekebrt IX, 79, 4 
Somascbossen , Finger' (Jc$ipafi) beissen. Bbbtlingk hat auf jene tlbersetzung 
aucb keinen Wert gelegt. Er selbst fasst naiedgdhhd als Beiname Pra- 
magandas. Von dieser Bedeutung batte icb abgesehen. Denn daraus, 
dass gdhJid mebrere Male im RY. vorkommt und immer nur in seiner 
realistiscben Bedeutung, welcbe aucb das Compositum ddgagaMia tragt, 
ergibt siob, wie icb meine, die Notwendigkeit, aucb in naicdgdhha an 
unserer Stelle nicbts anderes als ein Compositum mit •galchd in dieser 
seiner konkreten Bedeutung , Zweig' zu sucben. Mir scbeint es 
zweifelbaft, ob wir in dieser Weise gebildete, d. b. auf -gahha^ 'Vrha, 
-myd endende Eigennamen iiberbaupt annebmen diirfeu'). randh wird 
allerdings mit Yoiiiebe von der Ubergabe feiudiicber Personen gebraucbt; 
aber nicbt ausschliesslicb (cf. RY. Y, 54, 13 asme rdranta marutalb sdhas- 
ri'^am und X, 30, 1 prthvdrdyase riradhd suvrktim); also braucbt wegen 
radh aucb naicdgaJchd nicbt eine Person zu bezeicbnen. 

Icb kebre zu meiner Auffassung zuriick, dass naicdgdWid keine 
Person, sondern eine Sacbe bedeute. Es beisst „was von einem stammt, 
dessen Zweige mcd sind", B. sagt, dies konne, wenn auf eine Pdanze 


1) Pick erwabnt in seiner Sammlung nur einen maMdruma (aus dem 
Mark. Pur,). Wollten wir annebmen, dass nicdgd'kha die Bezeicbnung 
nicbt des Yaters, sondern der Heimat Pramagandas ware, so ware dieser 
Name nicbt verstdndiicb, wenn dieses Land nicbt etwa durcb eine cba- 
rakteristiscbe Baumart ausgezeicbnet ware. Bamit kame man aber nabe 
an meine Erki^rung beran. 


bezogen, nur ,niednge Zweige babend‘, d. h. soviel als ,dessen Zweige 
naiie an der Wurzel beginnen‘, bedeuten. Das ware allerdings jiiicbts- 
sagend^, aber immerbin bei der Sparlicbkeit imsrer Nacbrichten nicbt 
wertlos iind hatte yerzeicbnet werden mtissen. nica heisst aber doch nicbt 
nur ,unteii‘ sondern aucb ,mederwarts‘ ; dafur treten B-V. II, 14, 4; IV, 4, 4; 
IV, 38, 5 ein ^), so dass ^^uedgaJcha aucb eineii Baum bedeuten kann, ,dessen 
Zweige niedergeben‘, ,abwartszweigig^, sowie urdhvahahu einer ist, der 
die Arme emporgericbtet bat. Das ist scbon erbeblicb mebr und icb 
yermag nicbt zu seben, warum wir gerade yon den beiden Bedeutungen 
die farbiosere wablen sollen. Wir baben ein abnliches Beispiel an nyag- 
rodha ,nacb unten wacbsend', das, obgleicb etymologiscb ebenfalis mebr- 
deutig, docb individualisiert und zur Bezeicbnung des Feigenbaumes ge- 
worden ist. Wie yon nyagrodha naiyagrodha (als Adj. ,yon der Fikus 
Indica stamniend‘ und als Neutrum ,deren Frucbt‘ P.W.) abgeleitet ist, so 
kommt yon ntcagctJdia das Adj. oder Subst. naicagOldid ,yon dem Baum 
ISf. stammend‘. Icb batte dazu vedas erganzt. Das ist, wie naiyagrodha 
zeigt, nicbt notig. Es beisst iediglicb ,was yom Nicagakba stammt‘, 
wir kdnnen nur nicbt sagen, ob Safte, Friicbte, Scbossen oder sonst etwas 
Niitzlicbes damit gemeint ist. Dem, der den Ausdruck braucbte, war er 
yielleicbt recbt gelaufig und ebenso denen, fiir die das Lied gedicbtet war. 

Sicber bat Bobtlingk mit der Annabme recbt, dass unser Dicbter 
auf einen Beutezug anspielt, Dabei wird es sicb aber nicbt nur urn 
Binder gebandelt baben, sondern um Pramagandas ganzen Besitz (vedas), 
aucb um die Erzeugnisse seines Landes, zu denen der Ertrag frucbtbarer 
Baume gebort baben kann, sei es, dass man einen alljabrlicb dayon zu 
entricbtenden Tribut auferlegte, sei es dass man sicb in den Besitz des 
Landes selbst zu setzen wunscbte. Der Ertrag der Mca^akbabaume 
braucbt nicbt minder als andere Besitztumer Pramagandas begebrenswert 
erscbienen zu sein. 

Icb babe nun bebauptet, ^nlcdgaMha sei der Somabaum oder-straucb 
gewesen. Dazu bin icb teils durcb X,94,3, wo vrJc^dsya gdJchdm arw^dsya 
sicber auf Soma zu bezieben ist, bestimmt worden, teils durcb ay. ndmydsu. 
Ausser gdldict beissen die SomascbDsslinge ahgu; afigii und gdMid ist also 
in Bezug auf sie dasseibe. Darum babe icb naicagaWid und ndmydsu 
als genau libereinstimmend erklart. B, wirft ein, ndmin sei soviel als 
jbiegsam, gescbmeidig' ; icb kann aber dieser Bedeutungsentwicklung 
nicbt folgen, weil ,sicb beugende* Zweige nur ,berabbangend‘, aber nocb 


1) a) yo drbudam dva ntcd hdbadhe — / 

b) mod tarn dhah^y atasdtti nd git^lcam / 

c) ntcdyamcma7}% jdsurm nd gyendm, / 
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Bicht jgesclimeidig' sind ; datum hatte icli ISferiosengh’s tJbersetzung mit 
mfdupallam, die in ndniydsu melir legt als darin stelit, yerworfen. Der 
dritte Orund, ^ntedgdMia hier fiir den Soma zu erkiaren, liegt fixr micb in 
dem Parailelismus des Wortes mit dgir und pravargya^ die beide beweiseu, 
dass es sick nicbt nut urn politiscke, sondem aucb um religi'ose Peinde 
bandelt. Ich sehe in Stollen d eine Fortsetzung des in a und h ausge- 
sprocbenen Ideenganges: ,Sie geben dir nicbt nut keine Milcb, sondern 
aucb vom Nica^akbabaum nicbts*. Da Ton Pflanzen Indra der Soma beiiig 
istj ist mein Gedanke, dass bier Soma gemeint sei, denke ich, nicbt weit 
bergeboit. 

Es ist nnr nicbt gerade nbtig, das Wort, wie icb damals wollte, 
auf einen ,Straucb‘ zn bezieben; es kann aucb ein ,Baum‘ gemeint sein, 
"Vol. I, S. 66 babe icb die Vorscbrift Katyayana’s erwabnt, wonacb Eajanya’s 
und Vai^ya’s statt des von Brabmanen genossenen Soma’s der Saft der 
Nyagrodbafrucbt zu geben ist. Wir finden Abnlicbes aucb anderwarts. 
Ap. XII, 24, 5 sagt : yadi rajanyafii vaigyani m yajayet yadi somaTn 
dibhaJc$ayi^en nyagrodhastibhinir dhrtya sairipi^ya dadhany unmrjya . . , 
und der Comm, citiert am Scbluss parok^a iva va e§a somo yan nya- 
grodha iti *). 

Der Nyagrodba, dessen Frdcbte und Senker genossen werden, Ait. 
Br. YII, 31, 4, gilt bisweilen als Symbol der Herrscbaft, Ait. Br. 1. c. 3; 
Vin, 16, 2 : Tc^atram m etad mna^atindivi yan nyagrodhab^ (Der AQvattba 
wird als somasamna bezeichnet s, oben I, 67). Es ist also anzunebmen, 
dass wir bier das alteste Beispiel einer ErwMinung des Soma Hefernden 
Feigenbaumes im RV. baben. Was wir an an der n Stellen botaniscb unter 
Soma zu yersteben baben, wissen wir datum doch nocb nicbt. 

Icb komme nun zu BOhtlingks sachlicben Bedenken. Er formuliert 
sie in drei Fragen, die icb der Eeibe nacb beantworte. Er fragt 1. „Ist 
es wobl wabrscbeinlicb, dass die Xikata, die, wie wir aus den zwei ersten 
Stollen erfahren, den Somakirlt nicbt kann ten, die Pflanze, wenn sie in 
ibrem Lande wirklicb wucbs, aus Missgunst Andern, die sie braiicbten, 
mit aller Gewalt yorenthalten batten 

Aus Stollen ab gebt bervor, dass sie den Milcbkult nicbt kannten. 
Mcbtsdestoweniger baben sie die Kiibe den andern yorenthalten, nnd 
ebenso wird es mit den wertvollen Brtragen des Nicagakbabaumes ge- 
wesen sein. Sie gaben davon den Nacbbarn nichts, weil sie sie selber 
fiir sicb benutzten und, wie icb binzudenke, Indra nicbts, weii sie an ibn 
nicbt glaubten. 


Cf, die Znsammenstellungen TS. VII, 3, 14 nyagrodhena mnaspattn; 
4, 12 nyagrodhag camasaib. 
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2. jjWird ferner, fragt Bolitlingk, irgendwo anders die Bittc mn 
Gewahrang von Soma vorgebraclit?" 

Soviel icli weiss, nicht. Weim wir aber die ana^ des Veda 

nicht beriicksichtigen, berauben wir niis einiger seiner wertvoiisten An- 
gaben. Ancb ist gerade BV. Ill, 5B an seltsamen Ausserungen reicher, 

3. „Ist eine solcbe Bitte, sagt Bobtlingk, uberbanpt angebracbt? 
Kiihe nnd anderes bewegliche Gut, worum man den Gott bittet, raubt 
man mit seiner Hiife nnd vermebrt dadurcb seinen Beiclitum auf die 
Bauer; eine Pfianze aber, insbesondere den Soma, der nicht iiberall ge- 
deiht, kann man nicht so ohne Weiteres an einen andern Ort versetzen; 
und eine zu einem Opfer geniigende Menge Soma wurde man, wenn 
erst der Eaub der Kiihe gelingt, auch ohne den Beistand des Gottes sich 
verschaifen konnen. Bass es aber in unserem Verse sich nm einen gegen 
die Kikata geplanten Beutezug handelt, ist wobl nicht in Ahrede zu 
stellen". 

Es ware mbglich, dass es sieh sogar urn die Broherung des Landes 
in diesem Liede bandeit. Aher vorausgesetzt, dass selbst nur ein Beute- 
zug beahsichtigt ist, so wird man Biiume und Straucber alierdings nicht 
rauben; aber von deren Ertrag sich leicbt einen Tribut bedingen. Es 
bandeit sich nicht darum, die zu einem Opfer geniigende Menge Soma 
zu gewinnen, sowenig wie um die zu einem Pravargya ndtige Milch, 
sondem darum, Kiihe und nai^a^akha (nicbt nxcagakha) den nnwlirdigen 
Handen, in denen sie sich bednden, dauernd zu entziehen. 

Bies siiid die Griinde, aus denen icb auch gegen Bbbtlingks Autoritat 
meine Auffassung aufrechterhalten zu kdnnen boffe, Es wiirde mir eine 
grosse Preude seiii, wenu es mir gelange, durcb meine Ausfiibrungen die 
Zustimmung iinseres verehrten Altmeistefs zu erringen. 



I. Yerzeichnis wichtigerer Worte. 


an^ti (Sttalil) 226. 
antariksapr^ 235. 
apto np^sthe 145; apsti 127 ff. 
aruiidpsu 36 *. 

4Qna 128. 
uri^avat 86. 
rU 8. 35. 
kavyaviiliaiia 107. 
kravyav^bana 108. 
kravyM 109. 
trin^bM 34 (cf. iiabbya) 
trisadbastba 104*. 117. 
diviapiQ 235. 
iia 236. 
nablias 235. 
nabbyani (triiji) 34. 
naraQ^iiisa 105. 
m 4- pari 73 ^ 


m -4- pra 73 K 
nys^dana 125. 
nfn 125*. 
naica^akba 241. 
parivatsarfe 28. 
p^rbykta 47 ^ 
pya 4" a 227. 

-psu 36®. 
bbr 4 pra 86, 
bbr 4 vi 96 ^ (97). 
mabiiadln (drei) 34 K 
mrj 87. 

xde (i= Stern) 224. 
rocan^ 225. 
vara 4 prtbivy^ 125. 
vyavar 33 *. 
sainudr6 128, 
svadb§» 31* (32). 


II. Namen- and SachTerzeiclinis. 


Agni tmd die Agni’s 97 *. 
und Angiras 166. 170. 
und Asvattha 147 ®. 


= Blitz? 130. 
drei Brilder 137. 
und der Bock 80. 216. 


248 


im Biinkel 82, 

Flamme, hell oder niedrig 86 ’ ; 

■bildlicher Ausdrnck 62 ff. 

FlucM 59.137. 
verschiedeBe Formeii 64 
■and GStter 59. .134. 
dreifache Gehurt 60 ff. 127. 
in H 0 I 25 imd Batnnen 137. 146. 
zwei Korper (ghora n. §iva) 196. 
Lieder, ihr Oharakter 63. 
und Mond 102. 103. 
und Maulwurf 131*. 
pradnskarana 88. 

= Vayu? 94. 
nnd Boss 79. 

Budra 194. 195. 206 ^ 
samudrayoni 128. 
nnd Udgat? 80. 
im Wasser 59. 130. 137, 143 ff. 
cf. Feuer. 

Agnikult 57 ff. 
agniciti 77. 158. 172. 
agnistoma 27. 
agnihotrin 58.174. 
agnihotra 83. 
agnyadheya 79. 

Angiras 31 . 103. 155 ff. 161; Angi- 
rasam ayana 165. 
atiratra 233, 
atkarvan 173 f. 
nnd Bkrgu 174. 

■and Varupa 176. 

Atkaxvayeda, seine Mytkologie 16. 
atkarvangiras 174. 177. 
anvakarya 91 ^ 
akkicara 162. 173. 
amkika 187. 

Ayasya 159. 
ara^ii 67 ff. ^ 
agvattka nnd Aditya 148. 
nnd Blitz 147. 

Fenersgefakr 148. 


Agyins 42. 

AitaQayana AJaneya’s 173. 

Aiirva 173*. 
anpasana 123. 

Mitya’s 202. 

und Angiras 157 E, 173. 

Angirasa 156 
akavanlya 60. 90. 

im BV. 61.112. 
akkn 131*. 187. 201 *. 
apySyana 227. 

. ayasatkya 89. 118 ff. 
kaiidkyavikara 190. 

Berg im Gegensatz zum Dorf 200. 
nnd Bndra 191. 

Verwtlnsckung dakin 200. 
Berggottkeiten 199 *. 

Bkarata 58. 155. 

Bkava 204. 

Bkygn 155. 169 ff. 
kkrgvangiras 173 ff. 177. 

Blitz 59. 126 £ 131*. 143. 192. 
und Agni 131 *. 
bevorzngt gewisse Baume 147. 
als Gottkeit 129. 131. 
nnd Sonne 132. 
als Wafe 131. 
nnd Wolke, Begen 132. 

Bock nnd Agni (Surya) 216. 
Brandpfeile 65*. 

Butter (ikre Symkolik) 218. 
Brkaspati 102. 158 159. 162. 165. 

170.176.211.223.230. 
und Angiras 103. 162. 170, 
und Feuer 103. 

krakmanisck und unkrakmanisck 15. 
Gandramas und Soma 223, 
caturmasya 198. 

Cyavana 165. 172. 
daksina 31*. 99. 196*. 
ein weisses Fferd 166. 



Daksiliafeuer 60. 90 ; Aiilegen 89 ; 
Gestalt des Herdes 93 C 
und Daksiija’s 91\ 99* 
im BY. k 
und Liiftraiim 91. 
daksinayaiia 30. 59. 82. 146. 167. 
darvi 87. 

Da^agva’s 31. 
daQapeya 172. 

Peva’s im BuddMsmiis 9. 
devayana 30. 138, 141. 
dunkle Jalireszeit s. tamas. 
dhravagraha 113 ff. 
dviratra 157. 
ekastaka 27. 

Etymologie and Mytliologie 19. 

F e a e r , AkscMed davon 70*. 
Anlegimg 68; Zeit derseiben 77. 
Anblasen 85. 

Breimmaterialien 84 ff. 
drei Feuer im Bitaal 61. 88 £f. ; 
im BY. 96. 

Dreiteilung 104*. 117. 
Entztindungsarten 170 if. 
Feaerstein 74. 147 K 
Herabkunft aaf die Erde 148. 
drei Herde (Gestalt, Herstellung) 
61. 84. 

and Lotas 74. 
dffentlicbe Feaer 96 126. 

Beiben 70. 

Strick zum Beiben 72. 
XJmscbreiten des Feaers 188. 
daaernde Unterbaltang 121. 
Ursprang dreifacb 90. 
and Y7md 151. 

cf. Agni. 

Finsternis cf. tamas. 

Fnibling und Frliblingsopfer 27. 29, 
39. 81. 83, 240. 

Gandbarva 6. 255. 
gathapati 203. 


garbapatya 60, 90. 91. 93. 

Gaafeaer 124. 

Gemeindeherd 96 ^ 
gbarma (drei) 34 ^ 96. 

G otter, tragen Axte 136 K 

ibr Opferfeuer ist Sarya 143 (cf. 
Sarya). 

Spendea von denen fiir Manen im 
BY. scbon anterscMeden 31*. 

Yerkbrperungen abstrakter Be- 
grife 17; von Natarerschei- 
nnngen 4. 14. 

Yerscbmelzang der Gotter ver- 
scMedener Stamme 15. 

finden den Weg zum Himmel 
nkbt 165*. 

ihre Zeit (attarayana) 30. 59. 82. 
Giirtei beim Opfer, beim Upanayana 


bavyavabana 107. 
baoma 216. 239. 

Herbst (Badra’s Jabreszeit) 191. 

193. 194*. 

Honig 176. 

Indra 6. 13. 175. 

Indragni 142. 

Jabr, ritaelles 29. 51*. 

Anfang 26. 29. 31 ». 82 (cf.Erub- 
ling). 

cf. Neajahr, 

Jabreszeiten, dunkle Zeit (cf, 
tamas) 82. 
drei 33 £ 

Yerscbiebangd.Benennang 194* 
cf. Frdbling, Herbst, Begenzeit, 
Sommer, Winter. 
Jamadagni 172. 

Kaksivat Aa^ija 165*. 

KalySna 164®. 
kavyavabana 107. 

Kapeyapriester 157. 

Kapivana Bbauvayana 157. 


KifQami 207. 

Kubstall (OfnuBg desselben) 3B. 158. 
Krivi 204 \ 

XraBkheiten (Opfer dabei) 103. 
Kreuzweg 189. 

Lappenbaume 190. 

Leiobenfener 116. 

Licbt, seine Wiedergewinnnng 81. 
Lotus 74 f. 

Madchen, scbreiten nms Feuer 188. ’ 
190 ^ 

mabadeva 204. 
mabavrata 190 
mahavIra-Topf 217. 
mahiman (drei) 96. 

Maijdala, Cbarakter des IX. 231. 
Manen 90. 100. 122. 
und Brbaspati 102. 103. 

-Fetter 162; seine Einsetznng 
89. 107 ff. 

und Gotter 82. 140. 
und Jabresanfang 29, 

-Kttlt 31^. 190 ^ 
und MLond 92. 
und Nara^ansa 98 £ 
und Sonne 141. 
und Vaigvanara 141. 
und Wind 92. 

ibre Zeit (daksipayaiiia) 141. 167. 
Manu 58. 155. 161. 

Maruts 202; ibr Yater 198. 
Manaya cf. Xabbanedis^ba, Qaryata. 
MatariQvan 149 E. 

Maulwurf cf. akbu. 

Heerfeuer 143 ^ 

Mond 60 (cf. Soma.) 
als jBrtiller' 4. 
und Finsternis 223 ff. 
nektarbaitend 218. 223. 
fiir ibii bezeicbnende Yorstellun- 
gen 223. 

in den Wassern 143. 223. 


liorgenrote s. Usas. 
mrgaTyadba 205 \ 208 
Mujayat 189. 191 
HaraQabsa, naraQaiisa 61. 98. 
Beober 98. 

Etymologie des Namens 105. 
Texte 100 ff. 

Nairyosanba 107. 

Xabbanedistba 164. 182 
Nektar und Soma 240. 

Neufeuer 69. 78 1^. 82. 

Holen, Yerteilen desselben 76. 96 K 
Neujabr, wird angesungen 32. 137. 
s. Jalir. 

nityadbyt 88. 121 
Norden 182, 186; NW. 197. 

Opfer , Anfang 29 (cf. Jabresanfang). 
ibr Ende 186. 

-Feuer der Gutter 59. 143, 
und Daksipa 99^. 196*. 
in der Nacbt 233, 
und Opfertier (innere Beziehung) 
201 . 

yon Kudra durcbbobrt 183. 
Symbolik 217. 

Sympatbiezauber 217. 
tiberreste des Opfers 183. 
pancagni 118. 
pancayattin 172, 

Papi’s 169. 

Pfeilschtitze (Eudra) 192. 

Pferd (weisses) als Baksipa 166. 
Para Atpara 165 K 
pa^upati 204. 208^. 
pitarab deya^atrayab 142. 

of. Manen. 

pitr deyabandbtt 174. 
pitrySpa 30. 82. 138. 141. 
pradayya 65 (s* Waldbrande). 
prayara 57. 
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PraJapatij Incest 53. 
gibt Eudra Namen 205 ff. 
mid Usas 52 

Pusan 18; und Bock 80=*. 
rajasuya 196. 

ratri 44 (Unterscbied von tamas) 
rauhiija-KucIien 217. 

B-gveda und seine Dicliter 63. 
Kegenzeit 146. 193. 194*. 195. 
Eitual, Wandel 121=*; in der Ter- 
minologie 98. 

Eudra 52*. 53. 179 f. 

= Agni 195. 
und Berge 197. 198. 

Farbe 198. 200. 201 ^ 
und Herbst 191. 

Namen 203 £ 
und Opfer 141. 

Opfertiere 201 \ 
und Soma 184. 

urspriingliche Auffassung 199. 
gefakrdet das Vieh 185. 

Wafen 193. 
und Walder 199. 
weint 184. 

wirft seinen Zorn ins Wasser 184. 
Eudra’s 195. 202. 

Eudradhyaya 117. 
ruru 201. 

Qatarudriyahoma 196. 

Qarva 15. 204. 

Qakapuui 115. 

Qaryata Manava 164. 172. 
Qulagava 185. 203. 

Sakko (Indra) 9. 
sacra publica 121. 
sabha 120 ^ 124*. 163*. 
Sabbyafeuer 89. 118 ff. 
samaropaua 69. 
saraiiyu 50. 

Sarama 48, 

Savity 19. 


sakamedha 186. 191. 208. 
saman 181. 

Samasanger 31. 158. 172; Neujalirs- 
singer s, Neujabr. 

Samidhenilieder 71 ^ 
ScMldkrStensage 164. 
Seelenwanderung 8. 

Sondergbtter 19. 66. 

Soma 209 ff. 

an^u, ketu, ragmi 226. 

§rnge 229. 

und Damonen 240. 

als kosmogoiiische Macbt 234. 

und Morgenrote 234. 

und IlTacbt 224. 

Opfer ein SympatMezauber 217£. 

Pilanze 210 ff. 

im Eitual 212 ff. 

seine Eosse, Wagen 222. 

als Varuua 215. 

und Surya 214. 

Sommer 195. 

Sonne und Agnyadbeya 79. 
und Gotter 135. 
und Mond 5. 
im Norden 207. 

= Opferfeuer, -pfosten, Eoss etc. 

der Gbtter 136. 141, 
und Wasser 144 ff. 

Wende 137. 190 ^ 

Wiedergeburt 32. 
sruc 87. 

Stammesbeiligtum 123. 

Staubstlirme 250. 

Sternbilder und Jahreszeit 207,208. 
Stoma’s 203. 

Siidfeuer s. Daksiuafeuer. 

SMwind 150. 

Symbolik der Opfer 218. 
surya, PuroMta der Gotter 136. 
Verse an ihn im Ritnal 214. 
cf. Soane. 




Yai^vaiiara bl, no, 

-gralia 114 
tmd Gutter 116 135. 
iind Jalir 113. 
xind Ksatxa 113. 
xuid Surya 118. 
als Stammesgott 122. 
vaitanika 118. 

Yayu 60 (s. Wind), 
virao 50. 

Yigpati 123. 

Yltaliavya Qrayasa 165 ^ 

Wald- 

Brande 64. 123 

Gegensatz zu Dorf 200. 

Genie d. W. 201. 

23 ff. 205. 206. 207. Tiere d. W. nicht opferrein 201 . 

wildwachsende Pdanzen 196. 

Indien 38. YTind nnd Feuer 94. 151, 152 ff. 

nnd Wasser 144^ 

Oder mit Bindern. Bos- | 39 (s. tamas). 

Wintersonnenwende 146. 

Wolken 37. 

Wnrfelspiel 119. 
yajuayajmyasaman 91. 141. 

Yama 94 141®. 172. 
und Agni 106 

30. 82. 138. 141. 1 Zauber u. Zauberfeuer 162.173.217. 

und Brbaspati 103. ^ ^ 

Zeit der Getter und Manen 30. B9 
82. 141. 167. 

ZwSlfzaM 81. 


tamas (dunkie janreszeit; o*/ 
141. 145; iind ratri 44. 

tapas 163. 
tisya 207. 208. 

Tradition beim. Agnikult 57. 
Trasadasyii Paunikntsa 165 
Tryambaka 188 d. 206. 

Tvastr 16. 

TJdgatr 80. 159®. 

Umdeiitung Yon Gottern 6. 
upaYarobapa 69. 

Usas 7. 13. 

die drei Usas 33. 
ibr Cbarakter in 
und Indra 43. 
als Bub, c-- 
sen, Wagen 36. 
und Nacbt 44. 

Kacbt und Surya 45 f. 
und Prajapati 52* 
und Surya 40. 
uJibab 37. 
uttarayapa 29®. 
varaba 181 200. 

Yaruiia 175. 176. 
imd Meet 10. 
Staiumvater der Bbrgu’s 



Ill Verzeichnis wichtigerer Stellen, 

(Aufgeiiommen sind nnr die des B-V. mid AV.) 


Rgreda 


18 .... 102 
31,4 ... 97^ 

59 ... . 123 
59, 1 . . . 117 2 
59, 2 . . . 114 
70, 10 . . . 99 * 

91, 16—18 . 227 f. 

92, 4 . . . 38 

95, 1 . . . 103 ^ 
95, 2. 3 . 127. 128 

L14, 5 ... 200 
115, 4 . . . 46 ^ 

122, 2 . . . 47 

128, 3 ... 114 ‘ 
164, 1 ... 128 
164, 30 .... 8 
164, 38 . . 8. 103 • 

164, 46 . . . 152 
174, 7 . . . 33 ■ 

181, 8 ... 125 « 
185, 9 ... 106 ■ 
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62 . . . 
62, 2. 3. 7 . 
64, 8 . . 
67, 4 , . 
70, 2 . 
85. 3 . 
85, 21 . 
88, 2 . 
88, 11 . 
88, 14. 17 
88, 15 . 
93, 5 . 

107, 1 . 

108, 10 . 
108, 11 . 
124, 1 . 
142, 3. 4 
181, 3 . 
182 . . 
189, 2 . 


. .174.177 

•12. . 108 fi. 

i . . 47 

. . . 109 = 

al) . . 121 = 

cd . . 144 

... 136 ■ 
. . . 106' 
S. . . 138 
... 83 

. . 60 
. . 127 
3. . . 139 

. . 100 


AtharTaTcda 

Vin, 9, 11 . 3 

9 , 12 . ^ 

XIII, 1. 33 . . . 


ATesta. 

107 1 Vend. 19, 34 



Verbesseraogeo und Bemerkungep 


S. 135, Z 26: far ,36.‘ lies ,32.‘ Breitengrad, 

Za S. 334 ff.; wie sioh ans vol. II, S. 112 ff. ergibt, ist unter Vaiij 
vanara liberal! die Sonne resp. das Ahavanlyafeuer zu verstehen. 


Zu S. 9, Z. 21: Mnter gahhha sehalte ein ,oder Wesenskeim'. 

Mit gabbha baben gandharva Winternitz (Hochzeitsrit. 48), Kirste 
(WZKM. 71, 175) identifiziert. Pisohel bat seine fruhere ebeuso lauteude 
Erklarung zn Gunsten der von Oldenberg ,Wesenskeim‘ anfgegeb?n {GGA. 
1895, S. 452; VStiid. II, 234). Von den genannten Gelehrten hat keiner 
in befriedigender Weise versuolit, diese Bedeutung mit der sonst sich 
findenden zu ..vermitteln und die Bedeutungsnbergange darzulegen.^ Das 
■wS.re aber no*fwendig gewesen, leh beanstande jene Deutung nach wie vor. 
Vgl. ausserdem ZDMG. XLIX, 287 ff. 

S. 14, Anm. 2 lies: Anz. fl ISAK. VIII, p. 26. 

Zu S. 26 ff.: Wenn ieh in einer groasen Keihe von Versen Usas als 
,Keujahrsg6ttin^ erkldre, so blcibt natiirlicb daneben auch die Deutung 
der Usas als Morgeurote des gewShnlichen Tages flir andere Verse bestehen. 

S. 28, Anm. 2, Z. 2 lies: parivatsard. 

S. 74, Anm. 1 : tiber Brenuspiegel of. Yaska VII, 23. 

S. 134, Z. 2 lies' 131* statt 131 

S. 163. 172 ist nock ein Hinweis auf die Haartracht der Augiras’ 
resp Bhrgn’s (s. Bituallitt. 7) Mnzuzufttgen. 



liiichdruckerel Maretjske & MSrtiu, Trel>nita in Schles. 


